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Bij het verschijnen van dit merk rmt op mij de aa>ngename plicht, 
mijne ei^kentelijkheid te betuixjen jegens Prof. Van Veen, die zich 
de moeite getroost heeft mijn mamiscript door te kzen, en zoo goed 
was mij hier en daar eene opmerking mede te deel'en , icaarm^e ik winst 
ko-n doen.. Zeer waardeer ik de hemoeddgende bcMng stelling , die ZHGel. 
voortdurend, in mijn arbeid betoond, heeft. 



Pastorie Bnrgwerd, 

A. TROELSTRA. 
11 Mei 1903. 
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INLEIDING. 



Het catechetisch onderwijs heeft in den jongsten tijd niet te klagen 
over gebrek aan belangstelling. Prof. Biesterveld gaf in 1900 zijne 
stildie over Het Karakter der Catecliese^ Dr. Meulenbelt een jaar later 
een bundel opstellen over Onxe Kateehese in het licht, om nu niet te 
noemen de laatst verschenen leerboekjes, al verdient de wijziging van 
de inrichting dezer werkjes de aandacht. De nasporing van de historie 
onzer catechese werd echter het meest gebaat door de studie onzer 
Nederlandsche literatoren , welke zich met zooveel liefde wendt naar het 
Middelnederlandsch proza. Na Tinbergen's hoogst belangrijke inleiding 
op Des Coninx Summe (1900), gaf Prof. Yerdam zijne keurige editie 
van Die Spiegel der Sonden (1901). De Vooys en Van der Vet bestu- 
deerden de Middelnederlandsche exempelen. 

In het hier volgende werk, dat zich nauw aansluit aan mijn in 1901 
verschenen proefschrift , beliandel ik de stof en de methode der catechese 
in ons vaderland gedurende het belangrijke tijdperk, dat aan de Refor- 
matie voorafging, en dat met het optreden der moderne devotie geacht 
kan worden te beginnen. Beide werken vormen één geheel; het eerst 
verschenen behandelt, wat Von Zezschwitz noemt het catechumenaat ; 
het tweede, wat hij aanduidt met de woorden catechismus en catechese. 
Samen behelzen zij de resultaten van mijn onderzoek naar den toestand 
van het godsdienstonderwijs in ons land, zooals die was, eer de Her- 
vorming daarin verandering bracht. Deze voorstudie scheen mij noodzakelijk 
toe, eer ik er aan kon denken de opkomst der Gereformeerde catechese 
in ons vaderland te beschrijven, waarvoor ik vroeger reeds veel bouw- 
stoffen verzamelde. 

Dat mijn arbeid een on volkomene is, besef ik maar al te goed. Wie 
kennis genomen heeft van de studie, die Geffcken wijdde aan één der 
eatechetische stukken, de tien geboden, die zal begrijpen tot welk een 
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VIII INLEIDING. 

omvang zich mijn werk hacl kunnen uitzetten, indien ik elk onderdeel 
volledig en grondig had willen bewerken. Ik kon niet andere dan hier 
en daar een greep doen, om een indruk te geven van de liehandeling 
der stof. Van breede historische inleidingen heb ik mij met opzet ont- 
houden. De lijnen, waarlangs de catechese zich in mijne periode beivoog, 
kon ik slechts nu en dan uitstippelen. Eerst zouden de belangrijkste 
traktaten in eene kritische uitgave, zooals Tinbergen die van Des Coniiix 
Summe beloofde, en Prof. Verdam van Die Spiegel der Soiuhn schonk, 
vóór ons moeten liggen , wilden wij de geschiedenis der catechese in de 
vijftiende eeuw verhalen. 

Toch meen ik thans een genoegzaam vasten grond onder de voeten 
gekregen te hebben, om daarop later, naar ik hoop, de geschiedenis der 
catechese na de Reformatie op te trekken. 

Het spreekt vanzelf, dat ik van sommige mijner bronnen een ruim, 
van andere een spaarzaam gebruik gemaakt heb, althans wat het citeeren 
betreft. Van enkele zal men weinig meer dan den naam vermeld vinden ; 
elke verhandeling over de hoofdzonden, de gaven des Geestes enz. is 
nog geen catechetisch traktaat, al kon zij stof leveren aan de catecheten. 
Voorts behoefde ik niet te herhalen, wat reeds door Geffcken en Tin- 
bergen medegedeeld was; daarom heb ik betrekkelijk zelden op De-s 
Coninx Summe en op Dirc sran Delf's Tafel gewezen. 

Wat tot kenschetsing der door mij beliandelde periode dienen kan, 
meldde ik reeds in de inleiding op mijn proefschrift, waarheen ik der- 
halve verwijs. Hier mogen nog volgen opgaven van de literatuur en 
de bronnen. 
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A. LITERATUUR. 

De volgende werken, die ik ook reeds voor. mijn proefschrift raadpleegde , heb 
ik in den regel alleen met den naam van den auteur aangehaald: 

W. MoLii, Kerkgeschiedenis van Nederland vóór de Hei-vorming j 2 dln. (het tweede 

bestaat echter uit 4 stukken), Utrecht 1864 — 1871. 
D. C. TiNBEKGEN , Dcs Coninx Summe. — Inleiding, (diss. Leiden) , Gron. 1900. 
J. Geffcken , Der Bildereatechismus des funfzehnten Jahrhunderts tmd die cate- 

chetischen Hav/ptstücke in dieser Zeit bis auf Luther. — I. Die zehn Gebote, 

(verdere deelen zijn niet verschenen), Leipzig 1855. 
C. A. G. VON Zezschwitz, System der ch^istlich-kirchlichcn Katechetik, 2 Theile 

(het tweede deel bestaat uit 2 stukken, en daarvan het tweede weer uit 2 

helften), Leipzig 1863—18721). 
P. Ctöbl, Geschichtc. der Katechese im Abendlandc vom Ver/alle des Kaiechum^nats 

bis zum Ende des Mittelaltersj Kempten 1880. 
F. Probst, Gesehichle der kaiholischen Katechese, Breslau 1886. 
Verder kon ik telkens verwijzen naar mijn proefschrift : De toestand der catechese 

in Nederland gedurende de vóór-refoi'matoi'ische eeuw. (diss. Utrecht), Gro- 
ningen 1001. 

Eindelijk noem ik hier nog: 

C. M. Vos, De leer der vier uitersten (diss. Utrecht), Amst. 1866. 

Th. Esser, Geschichtc des englischen Gi-usses (Hist. Jahrbuch der Görres-Gesell- 

schaft, V, Miinchen 1884, 8. 88-116). 
C. G. N. de Vooys, Middelnederl. legenden en exempelen, (diss. Leiden) , 'sGraven- 

hage 1900. 
W. A. VAN DER Vet , Het Bicnboec van Thomas van Cantimpre' en zyn exempelen 

(diss. Leiden), 'sGravenhage 1902. . 
F. BiesterveIjD , Het Karakter der Catechese, Kampen 1900. 
I. Leix)NG, Boekzaal der Nederd. bijbels, Amsterdam 1732. 

B. BRONNEN. 

Werken, waarvan ik slechts een enkele maal gebruik heb gemaakt, noem ik 
hier niet. Eerst geef ik een lijst van de boeken en handschriften , die over alle 
of althans over de voornaamste stukken der stof handelen ; daarna van die , welke 
een bepaald stuk bespreken. 

L Over de geheele leerstof handelen: 

Wech der syelen salicheit. — Zie mijn proefschrift, bl. 199 — 204; te Gent is 
een hs., beschreven door W. de Vreese, De Handschriften van Jan van 
Buusbroec's werken, I, Gent 1900, bl. 91 v. 



1) Van Ui gebruikte ik den tweeden druk, Leipzig 1872. 
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X BRONNEN. 

Jou. Gerson, Boec dat in drien ghedeelt is. — Zie mijn proefschr., bl. 46 v., 
Geffcken, Beil. 29—47. 

Laurent, Des Coninx Summe. — Zie Tinbergen en Geffcken , jBci7. 80— 85. 

DiRC VAN Munster, Een scoen spiegel der kerstenen menschen. — Zie mijn 
proefschr., bl. 192 — 197; Geffcken, Beil., Sp. 150—157. 

Dirc van Delf, Tafel van der Kerstenre Gheloven. — Zie Tinbergen, bl. 
108—121. Tk gebruikte Hs. Kon. bibl. V 55 en Hs. Lett 338. 

Spicghel des kersten gheloefs. — Zie mijn proefschrift, bl. 204 v., Geffcken, 
Beil. 88—98 en Tinbergen, bl. 104—107. Uit het klooster Frenswegen 
is een hs. te voorschijn gekomen ; zie K. O. Meinsma , Middeleeuwsche biblio- 
theken, (diss.), Amst. 1902, bl. 254. 

Tafel des kersteliken leuens. — Zie mijn proefschrift, bl. 5—9, en Geffcken, 
S. 114. 

Cancellicrboeck. — Zie Tinbergen, bl. 81-86. Ik gebruikte Hs. Kon. bibl. K 35. 

Hs. Kon. bibl. AA 69. — Zie (Van Vloten) Verzameling van Ned. prozastukkcn 
van 1229—1416, Leid. en Amst. 1851, bl. 61—66; Tinbergen, bl. 102, en 
beneden, bl. 114 v. 

Hs. Kon. bibl. X 114. - Zie Tinbergen, bl. 1511). 

Hs. Kon. bibl. AA 233. — Op fol. 134 verso begint een stuk „Hoe ende wat 
men biechten sal", waarin over de tien geboden en de hoofdzonden gehan- 
deld wordt. 

Spiegel der Biecht. — Hss., waarin dit werk voorkomt, worden genoemd door 
De Vreese, a. w., bl. 364 v. Hij vermeldt echter niet, dat dit werk onder 
den naam Boec vander biechten gedrukt is achter de Spicghel des ewighcn 
leuens. Delf 1480 (Campbell 1581). Zie voorts De Vooys, a. w., bl. 59 
en Geffcken, S. 110; Beil. Sp. 98 ff. — Ik gebruikte Hs. Dev. 52. 

Hs. Hulthem 192 te Gent. — Zie C. P. Serrure, Vadcrl. Museum voor Nedcrd. 
letterk., oudheid en gesch., H, Gent 1858, bl. 418 vv. 

Hs. Utr. 1034. — Het bevat stukken over het Onze Vader , de biecht , de zalig- 
sprekingen. Het is uit de laatste helft der 16e eeuw. 

Th. Herentals, Den spicghel des kersten leuens. — Zie mijn proefschr., bl. 205 v. 

Hs. Kon. bibl. V 52. — Zie daarover C. Borciiling , Mittelnicdcrd. Handschriften 
in Norddeidschland und den Nicderlandcn. Erster Rciscbcricht. (Nachrichten 
der K. Gesellsch. der Wissensch. zu Göttingcn , Geschiiftliche Mittheilungen , 
1898, Heft 2), S. 254 ff. 

GüiDo de Monte Kotherii , Manipulufi curatoi-um. — Zie mijn proefschr., bl. 75. 

A. Geilhoven, Gnotosolitos I. — Zie Moll II ni 8 v. 

F. Dandulo, Compendium pro catholicc fidei insti-uctione. — Zie mijn proef- 
schrift, bl. 73. 

Bernardus, FloretUH in se continens sacrc theologie et canonum Jlores. — Zie 
mijn proefschrift, bl. 36 — 38. 

Güillibertüs Tornacensis, Scrnvoncs perameni ad status diuersos pcrtinentes. — 
Zie mijn proefschrift, bl. 141. 

DiONYSius, De vita curam dnimamm habentium (Opera minora I). — Zie 
Moll II iii, bl. 9 v. 

Cura ckricalis. — Zie Moll II ii 405. 



1) Het stuk over de 10 f^ebuden komt ook in andere hss. voor (zie Tinbergen, bl. 129") 
en werd naar een Amst. ha. uitgegeven door G. H. van Borssum Waalkks in De Vrijo 
Fries, XVll, Leeuw. 181)0, bl. 309-324. 
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BRONNEN. XI 

Libcr peniientialia, — Zie mijn proefschrift, bl. 98 v. 

Jac. Phil. van Beroamo, Hcrilhoma. — Zie mijn proefschrift, bl. 98. 

Cl. Viexmont, Metkodus Conjesnionw. — Zie raijn proefschrift, bl. 48 vv. 

Confesfdonale j jmirno per questiuTuyidas ^ necfiindo de, niodo eonfitendi. — Zie mijn 
proefschrift, bl. 47 v. 

Tabula fidei christianae. — Hs. Utr. :»75, fol. la— 2b; een tabellarisch overzicht 
der stof: de 7 deugden, de 7 hoofdzonden en hare tegengestelde deugden, 
dé 7 lichamelijke en geestelijke werken van barmhartigheid, de 7 sacra- 
menten, de 7 geestesgaven, de 7 beden, de 2 hoofdgeboden, de 10 geboden, 
de 5 zinnen , de 4 raden , de 8 zaligsprekingen , de 3 gaven der verheerlijkte 
ziel (er staat: glorificati corporis), de voornaamste genietingen van het pa- 
radijs , de voornaamste hellestraffen , de zeven tijdperken des menschen en 
der wereld, de 12 geloofsartikelen, de „indumenta spiritualia anime" (inno- 
cencia et matrimonialis castitas), het „spirituale anime nutrimentum" (verbum 
dei secundum quod dicitur in ewangelio: Non ex solo pane....) 

II. Van de traktaten, die over de Tien geboden handelen, noem ik hier: 

Diè X Ghebode. — Hs. Dev. 64; zie Tinbergen 132. 

M. V. D. LiNDOüWE , Die tien gebode. — Uitgegeven door G. H. van Borssum 

Waalkes in De Vrije FHe8, XVII, Leeuwarden 1890, bl. 255—30(5. Zie 

Tinbergen bl. 125—130. en Geffcken, S. 42—45. 
Der Stelen Troest. — Zie Geffcken , S. 45 —49 en De Vooys , a.w., bl. 58 v. — 

Ik gebruikte hoofdzakelijk Hs. Dev. 58, soms ook Campbell 1549 (te 

Utrecht aanwezig)!). 
Een profitelic boexken voer simpel menschen. — Zie beneden , bl. 28 v. 
JoHANNES NiDER, Preccptorium. — Zie Geffcken, S. 31. — Het werk bevond 

zich in de liberie te Windesheim (Moll Hm, bl. 23, noot 1) en in het 

St. Margaretha-klooster te Gouda (Meinsma , a. w., bl. 259). 

IH. Traktaten over de hoofdzonden zijn o. a. : 

(iODSCHALC RoSEMONDT , Een seer profitelyc boecxken van der Biechten ende van 
dye seuen dooUonden, — Zie Tinbergen, bl. 15G— 100. 

GODSCHALC RosEMONDT, Confessionale. — Zie mijn proefschrift, bl. 97. 

Hs. 8 Bibl. soc. pro excol. jure patrio te Groningen ; op fol. 147 verso — 151 verso 
vindt men „Souen puncten van Sunte Bernaerdus teghen die senen houet 
sunden"; zie beneden, bl. 82 v. 

Der Susteren Abteeck. — Hss., waarin deze samenspraak voorkomt, noemt De 
Vreese, a. w., I bl. 292, noot 1. — Zie De Vooys, a. w., bl. 57. Ik ge- 
bruikte Hs. Lett. 1030. 

Die Spiegel der Sonden^ uitgegeven door Prof. Verdam, 2 dln. (het tweede deel 
bevat de inleiding). Leiden 1900— '01. 

Tra^tatus de fteptem vitiia capitalibuH et de peccatn lingnae, — Hs. Gron. 24 , fol. 
1 — 1Ü4. Zie beneden, bl. 77. 

IV. Traktaten over het Paternoster: 

Expofii/yie opt Paternoster. — Hs. Dev. 8. Zie Tinbergen, a. w., bl. 172—181, 
en over den schrijver De Vooys , a. w., bl. 00. 



1) Het Adamanshuis te Zutphen bezat dit werk; uit het klooster Frenswegen is een hs. te 
voorschijn gekomen; zie Meinsma, a.w., bl. 288, 254. 
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Xn BRONNEN. 

Die Bedudenis den Paters Nontcrx. — Zie Tinbergen , a. w., bl. 171. Ik gebruikte 

Hs. Dev. 8. 
GoDSCHALC RosEMONT VAN Eyndoven , Een sccT goede leeringhe randen Pata- 

noster, Aemstelredam , Doen Pietereoon (c. 1520). — Zie Tinbergen , a. w., 

bl. 181 V. (Het exemplaar der Kon. bibl. ia genummerd : DK 1 4.) 
Hs. Amst. I D 6. Op foi. 57 verso b^nt het Pater nottter mit een corte glose. 
Coniemplaxiie ende medita,eie op dat heylige ttondaechsehe gebet. — Zie mijn proefschr., 

bl. 114 V. Hetzelfde stuk komt voor in Hs. Utr. 1036, fol. <il verso— 64 verso. 
Hermannus de Petra de Scutdorpe, Sermonum quinquaginta miper dominicam 

oratioTiem eompiUUio. — Campbell 920. 
Servatiüs Aedicollius, Oraiio dominica compendianis scholiis ühisirata, Da- 

ventrie, Alb. Paefraed, 1517. 
Bonaventura, Expontio orationis dominica^-. — Campbell 350. 

V. Traktaten over het credo: 

RüüSBROEC, Van den kerstenen gheloven. — Uitgegeven door de Maatsch. der 
Vi. bibliopliilen in de Werken van Jan van Ruusbroec, Hl, bl. 230— 200. 
Van dat kersten ghelouc een lyefelike verclaringe. — Zie mijn proefschrift, bl. 117 v. 
Thomas, De articulis Jidei, — Zie mijn proefschrift, bl. 110 en 123 v. 

VI. Typologische Levens van Jezus: 

Biblia Pauperum. . — Eene gefacsimileerde uitgave bezorgde J. Ph. Ber,teau 
(Londen 1859). — Zie voorts de uitgave van Scjiönbrünner , de DietecAc 
Warande y Vil, 431 — 445, V^III, 55 — 07, en de in mijn proefschr., bl. 170, 
noot 7 , genoemde literatuur. 

Spcculum humanae sahationu. — Zie Campbell 1509 — 1573. In Veldener's 
editie (C. 1573) komen voor de hfdst. 25, 28 en 20 uit de editie met 43 capita, 
Berjeaü gaf eene reproductie der vermoedelijk oudste editie (Londen 1800). — 
Zie ook GuiCHARD, Notice sur Ie Spec. hum. salv.y Paris 1840. 

I'afereekn uit het Leven van Jesus. — Zie beneden, bl. 218, noot 2. 

VII. Werken over de Uitersten : 

Gerard van Vliederhoven , Van den vier uier den. — Zie Vos , a. w. 

Van den leuen ende overganc des alderboest^n Antekerst enz. — Zie mijn 

proefschrift, bl. 223 v. en beneden bl. 244, noot 1.' 
Sermones quatuor novissimorum. — Ik gebruikte Campbell 1530 van de Athe- 

naeum-bibl. te Deventer. 
De nativitate el morihus Antichrisli. — Campbell 573. — Zie beneden, bl. 239, 

noot 7. 
Matheus van Cracoüwen, Scone leringe om salkh te sterven. — Zie niijn 

proefschrift, bl. 225. 

VIII. Werken over de sacramenten: 

Van de Seven Sacramenten. — Zie mijn proefschrift, bl. 122. 

Thomas , De sacramentis. — Zie Moll II iii 19 vv. 

Petrus d'Aili^i, Libellus sa^'amentalis. — Zie mijn proefschrift, bl. 113, noot 3 

en bl. 120 v. 
Manuale pan^ochialium sacerdotunu — Zie mijn proefschrift, bl. 75 v. 
Statuta Leodiensia (Lovanil 1480). 
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EERSTE AFDEELINft. 



DE STOF. 

Op de vraag: Wat werd in het laatst der middeleeuwen op cate- 
chetisch gebied onderwezen? is tweeërlei antwoord te geven. Men 
zou kunnen wijzen op de inhoudstafel van een werk als Geilhovens 
Gnotosolitos of op die van het Compendium van Fantinus Dan- 
dulo of van Dirc van Delf's Tafel van der Kerstenre Gheloven 
en zeggen: Zie, dat alles behoorde tot de catechetische stof: de 
decaloog , tabellen van zonden en deugden , het credo , paternoster 
en ave Maria , de boetpsalmen , de schepping en de val , het leven 
van Jezus, de sacramenten, de uitersten. Maar men zou ook 
eenvoudig het voorschrift , in 1294 door Utrechts bisschop gegeven , 
kunnen aanhalen, waarin alleen sprake is van 4 stukken: Onze 
Vader, credo, tien geboden en sacramenten i). 

Waaraan hebben wij ons nu te houden ? Zoowel aan het een als 
aan het ander. Het is volkomen juist, als Geffcken2) zegt met 
betrekking tot de 15e eeuw: ,,Der Catechismus war eben noch nicht 
so abgeschlossen , noch nicht in eine so f este , seinem Kern nach 
unveranderliche Form gebracht...." en Moll^) zegt terecht, 
,,dat van al de hoofdstoffen, die de klerken van andere dèelen 
der kerk voor hunne gemeenten te behandelen hadden, in ons 
vaderland geene of slechts enkele onopgemerkt bleven.'' Maar al 
deze stukken, wier menigvuldigheid verwarrend moest werken, 
waren toch tot enkele groepen te brengen , en deze groepen worden 
het best gekarakteriseerd door de 4 stukken van Jan van Zyric. 
Al willen wq niets afdingen op Luthers verdienste, ,,dass er den 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 105 vv. 

'^ S. 21. 

3) II m, blz. 7 V. 

TROELSTRA, Stof en Methode. 
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Catechismus in feste engere Granzen eingesehlossen und auf die 
fünf Hauptstücke zurückgebracht hat" i) ; wij behoeven daarom 
niet te ontkennen, dat anderen dit vóór hem hebben gevoeld. 

Wij zouden dus aan de vóór-reformatorische catechese , en vooral 
aan die van ons vaderland , onrecht aandoen , als wij hare stoffen 
niet groepeerden onder deze vier hoofden. Zoo leggen wij ook aan 
de stof geene indeeling op , die haar eigenlijk vreemd is. Aan deze 
fout maakt zich Probst schuldig, wanneer hij eerst de historische, 
daarna de ,,dogmatisch-moralische" stof der middeleen wsche cate- 
chese bespreekt 2). Het is waar, dat zij ^ich van geschiedkundige, 
leerstellige, zedekundige en andere gegevens bediende, maar de 
onderscheiding daarvan was haar vreemd. Terecht handelt daarom 
Göbl3), als hij een overzicht geeft van de stof van het middel- 
eeuwsche godsdienstonderwijs, achtereenvolgens over geloof, gebed, 
wet en sacramenten. Van historische stof was toen in onzen zin 
geen sprake; zij mag daarom geen afzonderlijke rubriek vormen, 
maar moet ingevoegd worden bij de behandeling van het credo en 
later bij de methode ter sprake gebracht, omdat de kennis der 
gewijde en kerkelijke geschiedenis geen doel, maar middel was. 

Is hiermede in beginsel de indeeling onzer stof gegeven, het is 
niet gemakkelijk te zeggen , hoever wij moeten gaan bij het bepalen 
harer grenzen. De moeilijkheid schuilt hier in het onbepaalde ka- 
rakter, dat de vóór-reformatorische catechese had. Het is soms 
bezwaarlijk uit te maken, wat wel en wat niet tot haar terrein 
moet gerekend worden. In den Lekenspieghel van Jan Boendale^) 
zijn allerlei stukken van het godsdienstonderwijs opgenomen; hij 
handelt over de beschermengelen, het vagevuur, de hellepijn, de 
tien geboden; over Jezus' kindsheid, wonderen en lijden; over het 
Onze Vader, ave Maria en credo; over ,,Gode te minnen voor al"; 
hij verhaalt van den Antichrist en het oordeel. Maar daarnaast 
staat zooveel anders, dat niet tot ons terrein behoort. Zulks is 



1) Geffcken/S. 22 (doop en avondmaal zijn 't 4e en 5e stuk). Vgl. Von 
Zezschwitz, TIr, S. 31 f., 45 f. 

2) S. 69 ff. 

3) S. 121 ff. 

4) Uitgegeven door Dr. M. de Vries, in de Werken der Vereen, tot hevonh 
der Oude Ned. Letl., in 5 stukken. Leiden, 1844 vv. 



Digitized by LjOOQIC 



zelfs het geval met een werk als Dirc van Delf's Tafel van der 
Kerstenre Gheloven^) , een boek, dat als geheel genomen zeker 
tot de catechetische literatuur der 15e eeuw mag gerekend worden, 
maar waarin allerlei voorkomt, dat voor ons nauwlijks of in H geheel 
niet verband houdt met ,,der kerstenre gheloven''. Wij doen echter 
het best, wanneer wij de grenzen niet te eng bepalen. Willen wij 
de lijnen al te mooi trekken, dan verliezen wij de methode dier 
dagen, die zooveel hield van occasioneel onderwijs, uit het oog. 

Al blijft er dus licht hier en daar iets onbepaalds over, het is 
toch zeer wel doenlijk een overzicht te geven van de leerstof der 
vijftiende-eeuwsche catechese. Er was geen snelle wisseling van 
toestanden , er was vooral geen grenzenloos individualisme. Thans 
heeft ieder vragenboekje niet alleen zijn eigen dispositie, maar ook 
zijn eigen richting, zijn eigen woordenkeus, zijn eigen methode. 
Niet alzoo in de middeleeuwen. Overal vinden we in hoofdzaak 
dezelfde stukken uit Schrift en traditie, die behandeld worden, 
en zoo ook dezelfde stof, vaak met gelijkluidende woorden mede- 
gedeeld. Allen gebruikten zoo niet dezelfde, dan toch verwante 
bronnen; van individuëele opvatting treft men weinig sporen aan. 
Toch is er afwisseling; deze bestaat hierin, dat de een eene tref- 
fende opmerking, de ander eene eigenaardige combinatie , de derde 
een sprekend beeld heeft, dat w^j elders missen. 

Dé vier stukken, om welke wij de leerstof zullen schikken, 
hebben niet eerst in de middeleeuwen gegolden als het kort begrip 
van het Christendom. In de ontwikkeling der Kerk zijn zij achter- 
eenvolgens op den voorgrond getreden, eerst de geloofsbelijdenis, 
vervolgens het Onze Vader, eindelijk onder invloed van boete en 
biecht de decaloog. De ontwikkeling van het leerstuk der sacra- 
menten loopt hiermede evenwijdig 2). In deze volgorde behandelt 
dan ook VON Zezschwitz deze stukken. Voor ons doel is eene 



1) Vgl. mijn proefschrift, bl. 207 vv. 

2) VoN Zezschwitz, I, 545. De chr. Kerk is allereerst opgetreden met de 
belijdenis des geloofs. In den bloeitijd van het oatechiimenaat was het gebed het 
hoofdbestanddeel van het onderwijs. De opvoeding der Germaansche volkeren 
zette de wetsidee voorop , die op allerlei wijzen belichaamd werd , totdat de latere 
middeleeuwen terugkeerden tot den decaloog, zonder alle vormen, die hem ver- 
vangen hadden, weer prijs te geven. 

1* 
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andere noodig, niet de principieel-logische, maar die volgorde, 
welke door den toestand wordt aangegeven ; zoodat de laatste schakel 
van de keten hier als de eerste mag gelden. • 

Het stuk van de wet heeft eene negatieve en eene positieve zijde: 
de wet verbiedt en gebiedt. Daarom heb ik dit stuk over twee 
hoofdstukken verdeeld, en eerst over de zonde, daarna over de 
deugd gesproken. De tien geboden vonden, al wordt daarin het 
positieve niet gemist , en al werden zij ook in de middeleeuwen wel 
eens gebruikt als een prikkel tot deugd, het best eene plaats bij 
de behandeling der zonde , omdat zij in den regel dienst deden als 
een spiegel der zonden of als een leiddraad voor den biechtvader. 

In de bespreking van het credo heb ik de behandeling der ,, his- 
torische" stof ingelascht. Van de Bijb. Geschiedenis treden toch 
alleen die gedeelten naar voren, die betrekking hebben op de 
schepping, den val en de verlossing. De in de middeleeuwen zoo 
geliefde leer der vier uitersten moet , al heeft zij zich min of meer 
zelfstandig ontwikkeld , evenzeer beschouwd worden als de uitbrei- 
ding van enkele artikelen uit het credo. 

Naast het onderwijs in de leer der sacramenten mag geplaatst 
worden dat in den cultus. Deze beide stukken heb ik samengevat 
onder een hoofd: de kerki). 

Omdat schier de geheele leerstof, ook stukken als het credo en 
de sacramenten, aan het biechtwezen dienstbaar gemaakt werd, 
en daardoor alles uit één gezichtspunt werd beschouwd, werd in 
menig traktaat de leer niet in haar geheel behandeld. Hoe men 
stond tegenover de geloofsartikelen , kon terloops bij de behandeling 
van het eerste gebod, hoe men handelde met de sacramenten bij 
de bespreking van het derde ter sprake komen enz. En waar wel 
de geheele leer in al haar stukken te berde kwam, daar werd zij 
zelden als geheel behandeld. Aan een reuzenwerk als de Gnoto- 
solitos ontbreekt het cement; het valt in brokken uiteen. Zoo is 
het ook met den Spieghel des kersten Gheloofs-), met Dandulo's 



1) In mijn proefscjhrift heb ik hier en daar gesproken van de culti»che leerslof. 
Ik bedoelde daarmede hetzelfde , als hier omschreven ia , maar meende dien naam , 
ala minder juist, niet te mogen behouden. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 204 v. 
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Compendium^). Met Dirc van Munster's KerstenspiegheV^) is 
het weinig beter gesteld. Bijna even los als in de biechtformu- 
lieren de verschillende stukken naast elkander staan 3) , volgen zij 
in deze catechetische handleidingen elkander op. Geregelder wordt 
de groepeering bij Diseipulus, De eruditione christifidelium , die 
de behandelde stukken aldus ordent: de 10 geboden, de 9 vreemde 
zonden, de 7 doodzonden, de vergeeflijke zonde, de lichamelijke 
en geestelijke werken van barmhartigheid, het Onze Vader, de 
groetenis des engels , het symbolum , de 7 sacramenten , de 7 gaven 
des Geestes4). De plaatsing van het laatste stuk is in zooverre 
zeer juist, als de geestesgaven beschouwd kunnen worden als eene 
vrucht van het gebruik der sacramenten. 

Eene vingerwijzing in betere richting geeft de Deventersche Ex- 
posicie opt Pater Noster, als zij zegt , dat God in de vierde plaats 
onze Vader mag heeten ,,om die leringe", want Hij ,, leert alle 
kerstenen wat si ghelouen sullen, wat si doen sullen, wat si ont- 
fruchten sullen ende wat si begheren sullen'' 5). in hoofdzaak 
komt daarmede Guido de Monte Rotherii in zijn Manipulus Cura- 
torum overeen: 

Debet ergo rector ecclesiasticus sibi subditos instruere, quid 
credendum , quid petendum , quid f aciendum , quid fugiendum 
sit et etiam quid sperandum. Primum continetur in articulis 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 73. De schrijver begint met de schepping en 
eindigt met het laatste oordeel : „Incipiens a mundi crcatione et in vltima parte 
operis de mundi fine et extremo iudicio breuiter conscrlbens, vt ex hoc ordine 
totum opusculum ex alpha et o compleatur in eo, qui semper f uit et est, et qui 
venturus est iudicare viuos et mortuos et secuium per ignem." Wat daartusschen 
behandeld wordt, staat echter stuk voor stuk op zich zelf. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 192—197. 

3) Laat mij hier nog afschrijven de stukken, zooals zij bij Surgant in een 
biechtform ulier voorkomen : gedachte , woord en werk ~ de theol. deugden — 
de tien geboden — de doodzonden — de uiterlijke en innerlijke zinnen — de 
zes werken van barmhartigheid — de sacramenten — de gaven des Geestes — 
de vreemde zonden — de stomme z. — de roepende z. — de z. tegen den H. 
Geest — de geloofsartikelen. Zie F. Proest, S. 123 ff. (Anm.). 

4) Ik gebruikte de uitgave: Colonie, juxta predicatores , 22 martii 1506. 

5) fol. 0. 
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fidei, secundum in peticionibus dominice orationis, tercium 

et quartum in preceptis decalogi, quintum in dotibus glorie 

paradisi i). 

Dat in dit opzicht de Weck van Salicheit bovenaan staat, 

heb ik reeds in mijn proefschrift 2) aangetoond. Daar hebben wij 

werkelijk te doen met eene goed geslaagde poging, om den wortel 

te vinden , waaruit al de stukken der catechese opbloeien. Iets uit 

het tweede antwoord uit den Heid. Catechismus klinkt ons tegen 

als de auteur aan het slot van den tweeden proloog tot deze korte 

omschrijving van het doel des boeks komt, nl. om te leeren 

eerst wat God ons ghedaen heeft vut sijnre heiligher minnen, 

om ons te trekken tot sijnre minnen, ende daer na, hoe wy 

sculdich zijn hem weder te dienen vut minnen , beide int goede 

te doen ende int quaede te weder staen. Want god en hoeft 

anders niet van ons dan dat wy hem weder minnen. 

Toch ontbreekt iü dit overigens zoo voortreffelijke werk de kern. 

Het is niet Christus, maar de mensch, die in 't midden staat van 

den kring der gedachten. 

Van al de genoemde of nog te noemen werken een volledig over- 
zicht te geven, zou te ver voeren en is ook niet noodig, om een 
denkbeeld te geven van de wijze, waarop de verschillende stukken 
der catechese behandeld zijn. Ik wil trachten eene bloemlezing te 
geven van het meest merkwaardige uit deze geschriften. Bij het 
citeeren zal ik er mij , zooveel doenlijk , voor wachten te herhalen , 
wat reeds door Tinbergen is meegedeeld. 



1) fol. rr 5. Eene dergelijke optelling geeft Dungerschym (1514): credenda, 
servanda, fugienda, timenda, appetenda. Zie Wiarda, Duifhuisj bl. 177 v. Vgl. 
mijn proefschrift, bl. 140. 

2) bl. 200 V. Wellicht heeft Thomas den weg tot deze beschouwingen gebaand , 
als hij zegt, dat den mensch drie dingen noodig zijn tot zijn heil: hij moet 
weten , wat hij zal gelooven , wat hij zal begeeren en wat hij zal doen ; hiermede 
correspondeeren het symbolum , het paternoster en de wet. Zie Probst, S. 95. — 
In zijne Encychpaedie , III, 362, stelt Dr. A. Kuyper dogmatiek en ethiek 
tegenover elkaar als de leer der credenda en der agenda. 
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HOOFDSTUK I. 

DE ZONDE. 

De leerstof der latere middeleeuwen had haar centrum in de leer 
van zonde en deugd. Daarmede is haar armoede en haar rijkdom 
gekenschetst. Haar armoede, want de leer des heils, die haar 
middelpunt niet vindt in het kruis van Christus, blijft altijd een- 
zijdig , en ten slotte ontaardt ze , zoodat ze den weg der verlossing 
meer toesluit dan opent. Maar ook haa^ rijkdom, want zij heeft 
de zonde vaak meesterlijk ontleed, met sprekende kleuren geteekend, 
en het aanminnige der deugd gevoeld en vertolkt in bewonderens- 
waardige taal. 

Terwijl in de Gereformeerde leer de kennis van zonde de bodem 
is , waarop de leer der verlossing gebouwd wordt , heeft hier de 
leer van zonde en deugd de verlossingsleer geabsorbeerd. Niet de 
zonde, maar de zonden worden besproken; over de erfzonde wordt 
vaak niet gerept, maar de leer der hoofdzonden breed ontwikkeld. 

De biechtpraktijk was oorzaak, dat de religieuse bodem verlaten 
werd, en de zonde alleen een ethisch begrip werd. Het was niet 
te doen , om de grootheid der ellende te kennen , ook niet om het 
leven der dankbaarheid te ontplooien , maar om de zedelijke waarde 
des menschen te taxeeren. Dit voerde tot eene eindelooze splitsing 
der zonden. Aan de hand van de tien geboden en de rij der 
hoofdzonden trachtte men elke zonde tot eene bepaalde rubriek te 
brengen; darnaast stonden nog andere rubrieken. Hier treden wij 
echter nog niet op het domein van bepaalde zonden, maar gaan 
wij na , hoe de middeleeuwen de zonde opvatten naar haar wezen , 
en naar de algemeene vormen, waarin zij zich uit. 

Het wezen der zonde werd niet verstaan, doordat de erfzonde 
wel werd geleerd, maar door de opvatting van den doop in de 
praktijk op zijde gezet. De erfzonde was niet de wortel der zonden, 
maar eene soort van zonde naast andere, eene soort, waarmede 
de gedoopte Christen afgerekend had. Peccatum est duplex, zegt 
Fantinus Dandulo i) , originale of peccatum primorum parentum en 



1) Compendium , rubr. 8 : De peccato in genere, 
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actuale. Het Liber Floretus vangt aldus het derde hoofdstuk i) 
aan: Omnia delicta triplici sunt nomine dicta. 

Est quoque delictum, nobis ab origine natum, 
Kst graue mortale, leuius fertur veniale. 
Cum baptizamur ab origine purificamur 
etc. 
Eveneens spreekt Dirc van Delf 2) van ,,drie clufteren of ghe- 
slachten" en deze zijn dan: erfzonde, ,,werkelike sonde" en 
„genadelike sonde". De Wech van Salicheit voelt echter, dat er 
toch verband moet bestaan, en komt, om zoo het sacrament te 
handhaven, tot de volgende dubbelzinnige redeneering 3) : 

Derfsunde is die sunde, die onsen eersten vader adam dede 
int eertsche paradis, als hi dat ghebot gods brac. Die sunde 
dwoghe onse behouder ihesus mit sinen preciosen bloede ende 
mit sijnre bitter doot als vander scult der ewiger doot, daer 
adam ende al dat na hem quam mits dier sunden in gheuallen 
was. Mer in hem bleef die pijn vander sunde, dats ghenei- 
ghentheit of hefte ter sunden ende een beroeren tot ghenuechten. 
Ende mits die liefte ter sunden dat adam anbleef ende also 
voert allen, die van hem comen zijn, so zijn alle menschen 

in sunden ontfaen ende in ghenuechten 4) Van deser 

besmetheit so dwaet nu hudens daechs oec god alle kersten 

creaturen in dat heilighe sacrament vanden doepsel Mer 

alle menschen blijft an dat liefte ten sunden waert alsoet doe 

dede adam, ende hier bi werden alle menschen noch ontfaen 

in sunde, ende dit heet erf sunde. 

Het peccatum actuale wordt begaan, ,,postquam quis peruenerit 

ad septimum annum sue etatis, quia tune dicitur habere volun- 

tatem, ex qua potest peccare et non peccare" 5). Logisch volgt 



1) Capitulum tercium de omnibus peccatis, tam originalibus quam mortalibus 
et venialibus. 

2) Winterstuk XXV. Zie Tinbergen, bl. 149. 

3) Cap. VIL 

*) Dirc van Delf , t. a. p., zegt : „al ist dat des menschen siel uten bloede niet 
ghewonnen en is, mer sceppende inghestort, nochtant so coemt m onser sielen 
die erfsonde van Adams siel overmids den vleische, dat mit sondigher lust 
ghesaeit wort." 

5) Dandulo, Compendium ^ Eubr. 8. 
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hieruit de zaligheid van iederen gedoopte, die sterft voor het be- 
reiken der anni discretionis, gelijk wij dan ook lezen in de Exposide 
op het Paternoster (fol. 10): 

Het is te merken, dat die hemelsce vader sommighen die 
ewighe erfnisse wt puerre gracien ghijft, dat is den kinderen 
die sternen wanneer sie gedopet sijn, eer si hebben dat ghe- 
bruken eygens willen ende eer si yet guedes of quades ghedaen 
hebben, want die erighen dat rike des paradises. Allene wt 
der gracien des dopels sonder al haer verdienst, mer wtten 
verdienste ehristi werden sie erfgename des rikes. 
De dadelijke zonde is peeeatum veniale of mortale. Dit graad- 
verschil is van belang, opidat de doodzonde alleen door 't sacrament 
van de biecht wordt weggenomen i). Thomas Herentals 2) onderwijst 
dit verschil aldus: 

Die rechte wortel, den oorspronc ende dat beghinsel van 
allen onsen verdienten ende mesdienten, van allen duechden 
ende sonden, van alle goet ende quaet is gheleghen binnen 
ons int verkiesen van onsen wille. Want na dat dat te werck 
gaet, wel oft quaUc, te weten metten wille gods, daer na is 
dat ende alle die wercken, dier wtwendich wt comen, oft 

duecht , oft sonde , daghelicx oft dootlic Om eenen 

mensche die tghebruyc vanden reden heeft ter dootsonde te 
brengen , so gebueren in hem drye saken , die ghi seer mereken 
moet. Alder eerst coemt hem tgepeyns oft vorenleggen vander 
sonde. Ten tweeden coemter zijn beraet op, met voordach- 
ticheit te weten , te beuroeden oft te bedencken ende te wegen, 
wat het is en hoedanich, dat hi peynst oft dat hem te voren 
gheleyt wordt. Ten iij coemter tverkiesen vanden wille, dat- 
men ghemeynlic naemt het consenteren. Want als de wille hem 
beraden heeft, so verkieset hi oft hi versteket^). 



1) VoN Zezschwitz , I , S. 48(3 , zegt , dat zij door de biecht veranderd wordt 
in vergeeflijke zonde, maar daartegen komt Göbl, S. 199, op. 

2) Spiegkel des kersten leucjis , fol. xlvi. Zie over dit werkje mijn proefschrift : 
bl. 205 V. 

3) Vgl. Expos. opt P. N.j fol. 83 : „In drie maniere ghesciet die becoringe , 
ruit rade , mit ghenuechten , mit consent ; want die duuel radet , dat vleische heuet 

ghenuechte , die gheest consentiert Nochtan is daer dubbelt consent , in 

die ghenuechten ende consent int werc." Vgl. nog fol. 93. 
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Wanneer het gepeins strijd en smart wekt, dan is er zelfs geen 
dagelijksche zonde. Maar wanneer men, hoewel wetende dat het 
zonde is, door de gedachten bekoord wordt en begint ,,met dat 
sondich ghepens also te spelen", dan is zulks minstens dagelijksche 
zonde. ,,Ja tot sulcke perikel van der sonde, soude die behagentheit 
V moghen brenghen al en consenteerdet ghi die dootsonde noch 
niet, nochtans om dat ghi v so na willens ende wetens in so 
merckelike perikel stelt, tsoude dootsonde zijn." Daarmede is de 
grens overschreden i). 

De Spieghel des kersten gheloefs 2) vindt het gemakkelijker een 
aantal zonden op te noemen, die onder het begrip veniale vallen: 
Augustinus eude raymundus seggen, dat dese sonden, die 
hier nae ghescreven staen , gherekent sijn onder die daghelixe 
sonden: Meer te eten ende te drincken dan mate is, meer te 
spreken ende te swighen dan nutte is, die arme luden die broet 
bidden wredelic wech hieten gaen, mit gesonden liue te eten 

als ander lude vasten , die sieken niet te vanden , die 

eendrachtich sijn oneendrachtich te maken ydel spot- 

telike ende boertelike woerden, ende sonder noot te sweren. 
Dandulo3) noemt ook eene rij van vergeeflijke zonden op, die 
vrij wel met de in den Spieghel genoemde overeenkomen 4) , en 
geeft acht middelen aan, waardoor de venialia vergeven worden. 
De Wech van Salicheit^) wijst eveneens op 

acht manieren : Jlerst bider ghemeenre biechten , die men sprect 
voer die wille of als die priester doet segghen den volcke zijn 
biechte nae hem. Anderwarf bi dat die mensche voer zijn 
herte slaet mit dat hi om die sunden penst mit deuocien ende 
mit berouwenissen. Ten derden mit dat hi hem seluen bewerpt 
mit gewijdden water. Ten vierden mit dat hi berouwenisse 



1) Bonaventura zegt : veniale fit mortale per complacentiaui et consensuui. 
Zie VoN Zezschvvitz , 1 , 486. Albertus Magnus geeft diepzinniger onderscheiding 
aan. Zie GÖbl. , S. 1Ü8. 

2) fol. xlv: Van bekennisse der daghelixe sonden. 
^) Kubr. 9. 

4) Dandulo wijst er nog op, hoe overmatig eten en drinken kan overgaan in 
de doodzonde gula enz. 

5) Cap. VIII. 
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heeft daer ofi). Ten vijften mit dat hi spreect sijn ghebede 

mit deuocien. Ten zesten bi dat hi die benediccie ontfaet van 

deu priester of van den bisscop in dat einde vander missen. 

Ten seuenden bi dat hi dat heilighe sacrament van den lichaem 

ons heren ontfae. Ten achten by dat hy zijn aelmissen gheue 

of ander wercken van ontfermherticheit doe. 

Eindelijk voegt Dandulo hieraan toe: ,,Existens autem in peccato 

mortali non potest habere remissionem venialium peccatorum , nisi 

primo sit purgatus a mortalibus peccatis'' 2). 

Met de leer der venialia staat in verband die van het vagevuur; 
de onvergeven venialia worden in dat vuur geboet en zoo verzoend. 
Consequent geredeneerd, zou iemand, die zich alleen van vergeef- 
lijke zonde bewust was , nooit behoeven te biechten. Toch bleef ook 
voor zoo iemand de paaschbiecht verplicht; dat eischte de gehoor- 
zaamheid aan de geboden der kerk^) en dat was bovendien de 
veiligste weg voor den biechteling. Daarom zegt het Liber Floretus 
na het opnoemen van allerlei zoenmiddelen : 

Quamvis expediat hominem veniale fateri. 
Had de middeleeuwsche Christen zich dus om de erfzonde niet 
te bekommeren , en stonden hem onderscheidene middelen ten 
dienste om voor de dagelijksche zonden vergiffenis te erlangen, 
de doodzonden waren de groote vijanden , waarmede hij te worstelen 
had. De uitlegging der tien geboden en de behandeling der zeven 
hoofdzonden moest dienen , om hem de verschillende vormen , waarin 
zij optraden, te doen kennen. De ontzettendste en afgrijselijkste 
dier zonden waren bovendien in twee afzonderlijke rubrieken ge- 
groepeerd. Doch daarbij staan wij straks nader stil. Thans moet 
ik alleen nog wijzen op verschillende indeelingen der zonden, die 
buiten het begrip van doodzonde omgingen, en alleen practisch 
belang hadden. 

Wij hebben dus thans niet te spreken over bepaalde zonden. 



1) Er is weinig verschil tusschen deze vierde en de tweede „manier". Dandulo 
heeft dan ook in plaats hiervan het laatste oliesel. 

2) Het lAhcr Floretus noemt weer andere middelen, als: vasten, het maken 
van het kruisteeken, geduld in beproeving, vergeving van beleedigingen enz. 
(cap. 3). Vgl. nog cap. IV van het Liber penitentialis. 

3) VoN Zezschwitz, I, 486. 



Digitized by LjQOQIC 



12 

maar alleen over de organen, waarmede zij bedreven worden ; over 
de algemeene vormen, waarin de zonde zich uit; over de verschil- 
lende verhoudingen, waarin men kan staan tot anderer kwaad; 
over de onderscheidene levensomstandigheden , waarin dezelfde zonde 
zich openbaart enz. 

Allereerst staan wij dan stil bij de vijf zinnen , waarvan in onze 
bronnen gedurig gewag wordt gemaakt. Het is zeer oppervlakkig , 
de zonden te verdeelen naar de zintuigen, waarmede zij bedreven 
zijn. Toch heeft deze wijze van doen opvoedkundige waardei) en 
is zij van beteekenis voor den onervaren biechteling. Wie leert op 
het gebruik zijner zinnen te letten, heeft daarin ,,ein nicht gemeiner 
Impuls zu treuer Selbstüberwachung" 2). Het is niet onmogelijk, 
dat het 'gebruik , om bij het sacrament der stervenden de zintuigen 
van den kranke te zalven, de aanleiding is geweest, om dit stuk 
onder de catechetische leerstof op te nemen ^). Als eene proeve deel 
ik hier iets mede uit den Spiegel der biecht: 

,,Ende ten eersten van den siene, daer of suldi biechten 
aldus: Hebdi v oghen yeet gekiert tot ydelheit, daer v herte 
mede becommert waert. Hebdi yeet te kerken gegaen , mer om 
siens wil dan om godes wil, dat men v solde louen. .Hebdi 
v ogen yeet af gekiert van den armen luden, dat ghi se niet 
ansien en wolt. Ghi sult uwe ogen vlitelike bewaren, want si 
leyden menighen menschen te sunden ende die doet gaet dicke 
doer die vensteren der oghen totter zielen. 

Exempel. 
Het was een heilich abt, die blint geworden was, ende doe 
die broeders dat beclaechden, seide hi: Broeders, verblyt v 
mit mi , want die guedertieren here heuet mi verloest van enen 
mynen alre scadelicsten vyant, dat syn myn oghen. 
Omtrent de overige zinnen noteer ik nog het volgende uit het- 
zelfde werk: 

Van ruken Hebdi uwe cleederen yeet bestroeyt mit 

sueten crude of mit enyghen dingen, dat si bet ruken solden 
ende ghij den luden daer mede behagen solden. 



1) Vgl. mijn proefschrift, bl. 94. 

-) VoN Zezschwitz, lil, 229. — Zie mijn proefschr., bl. 7. 

o) GöBL, 8. 205. 
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Van tasten. Hebdi v lyf yeet te clenlick gheholden ende alte 

seer gescoent ende gewacht mit sachten ligghen ende sitten 

ende mit allen ghemake. Breket hier v gemack , wildi hier nae 

niet vinden ongemack. 

Eigenaardig is de opmerking van Dandulo bij de bespreking van 

den vijfden zin, ,,taetus'', dat de priester zich in dezen vooral 

heeft te wachten , daar hij dagelijks met gewijde zaken , ja met het 

lichaam en bloed van Christus omgaat i). 

Somtijds wordt ook nog van vijf inwendige zinnen gesproken, 
zooals in de Tafel des kersteliken leuens^), in het Herithoma 
van Jacobus Philippus Bergomensis en op een biechttafel van 
14813), doch zij zijn blijkbaar van geen beteekenis geweest op 
ons terrein 4). 

In de tweede plaats werden dé zonden verdeeld of werd eene 
bepaalde zonde onderscheiden in peccata cordiSy oris et operis, 
eene onderschiding van niet minder paedagogisch belang als de 
zoo even behandelde , en die gesteund wordt door de beschouwing 
der Schrift. Het volgende stuk uit Der Sielen troest^) geve een 
denkbeeld van de vruchtbare wijze, waarop deze onderscheiding 
kon behandeld worden: 

Vader lieue , mach ie oec mit dencken hoeftsonde doen. Heb 
ie den wil, dat ie een man dootslaen wille, slae ics nyet, ie 
en derues niet beteren. Heb ie wil oncuysheit te doen ende 
doe ie des nyet, heb ie dan een hoeftsonde ghedaen? — 
Kynt lieue, hier by wil ie dy antwoorden: (Exempel:) Dat 
geschiede yn een stadt, die hiet reuele^), bi minen dagen. 



1) Vgl. nog het ConfessioncUe (de modo confitendi), dat met „Peniteas cito" 
aanvangt, en het lAber Floreiiis. liet laatste behandelt de vijf zinnen in het 
hfdst. de virtutibus onder den titel : De custodia quinque sensuum. Bij het vijftal 
voegt het nojg: de incessu. 

2) • Zie mijn proefschrift , bl. 5. 

3) Geffcken, BeiL Sp. 121. 

*) Geheel iets anders bedoelt Alb. Magnns , als hij in *t Compendium tJieol. vent., 
V, 55, handelt de sensibus spiritualibus : „Per sensus apiritnales percipit anima 
spiritualia, quia videt sponsi sui pnlcritudinem snb ratione splendoris. Andit 
suavem armoniam sub ratione verbi " Vgl. mijn proefschr., bl. 74. 

5) Dev. hs., bl. 372 vv. 

6) Reval in Rusland. 
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dat daer weren wael xx gesellen, die worpen hem te samen 
ende voeren henen op die zee ende wolden rouen. Sy worden 
vermeldet ende men voer hen nae ende brachtse weder. Sy 
hadden noch nyet geroeft, nochtan hieu men hem allen die 
hoefde aff . Wie der spreken , dat hem onrechte gedayn wart , 
sy en hadden noch nyet gerouet ende gedaen den quaden 

willen , mer die quade wil makede sie sculdich 

Du heueste enen man, dien du nyet gunstich en biste. Du 
woldeste hem node lede doen ; dat hy voer dy gebonden leghe, 
du woldeste node slaen. Doch sloegen een ander, het waer 
dy lieff, du gundeste hem dat wael; die dencke is een hoeft- 

sonde Ist dat hy dy mishaget, du woldest hem node 

syn goed stelen off nemen off ontwenschen. Noch soe steet 

dyn herte alsoe, off hem syn goet gestolen worde, off dattet 

verloren worde op die zee off anders waer, dat waer dy lieff; 

die dencke is een hoeftzunde, ist dattu die dencke nyet en 

wederstaeste. 

Herold spreekt in een viertal zijner sermones communes (137-140) 

,,de cogitationibus , de malis cogitationibus , de locutione, de ope- 

ribus". De schrijver der Sermones quatuor novissimorum handelt 

over deze onderscheiding, als hij het heeft over den voortgang van 

den geestelijken doodi). In het Speculum sermonum beate marie 

virginis super salutatione angelica wordt naar aanleiding dezer 

onderscheiding, zoowel van eene ,,charitas triplex'' als van een 

,,ve culpe triplex*' gesproken 2). 

Het springt in het oog, dat het inzicht in iedere zonde dieper 
wordt , als men haar uit dit drievoudig oogpunt leert beschouwen. 
In biechtformules wordt daarom dikwijls bij den naam eener zonde 
deze onderscheiding gevoegd 3). Vooral het verbod van den doodslag 
wordt hiermede in verband gebracht. Zoo lezen wij bij Guillibertus 
Tornacensis 4) : 

Non occides corde scilicet mortem alterius desiderando 



1) Id pars II. 

2) Sermo IV A en Serrao II A. 

3) Zie b.v. Dietsche Warande^ 1896, bl. 12(1 : „hoovaordichoyt in woorden, 
ghodachten ende in wercken. Vgl. ibidem , bl. 127 , 202. 

1) De decem preceptiH sermo secundus. 
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vel odium retinendo, qui enim odit fratrem suum homicida 
est , i Joh. iiii , vel etiam in mortem alterius consentiendo. 
Non ore vel ore detrahendo, quia hic oceiditur proximus in 

conscientia aliena in qua viuebat per bonam famam 

Non opere, et hoc tripliciter: omisso, cum non subuenitur 

proximo in extrema necessitate posito commisso 

exeiüplo malo .... 
en als Dirc van Munster handelt ,,van den tien geboden int corte^' i), 
wordt dit verbod omschreven: ,,Ghi en sult niet dootslaen, noch 
mit handen, noch mit monde, noch mitten wille. '^2) 

Dirc van Delf noemt 3) na dit drietal nog eene vierde ,, manier 
van sonden daer wi ute moeten biechten den prochianen", nl. de 
,, sonde der versumenessen", maar hij is hierin terecht niet gevolgd, 
daar wij dan niet meer met eene ,, manier'* van zondigen, maar 
met eene bepaalde zonde, de traagheid, te doen hebben 4). 

In de derde plaats bespreek ik hier de vreemde zonden. De 
naam is volgens Geilhoven 5) ontleend aan Ps. 19 : 13 v: Ab 
occultis mejs munda me, et ab alienis parce seruo tuo^). Onder 
dezen naam werden de zondige verhoudingen tegenover het kwaad 



1) Cap. IX. 

2) In de Expos. opt P. N.j fol. 39 v., komt voor eene vergeestelijkende ver- 
klaring van Mozes' gezicht van den braambosch, waarin de schoenen, die hij uit 
moet doen , vergeleken worden bij de „dode werken dat is sunde". En dan staat 
er: „Dese werken sullen wi van onsen voeten binden , dat is van onsen gedachten 
ende begherden ende woerden ende werken, welke onse voeten sijn, die ons 
(Iraghen yewer toe den paradise of toe der hellen." 

3) Winterstuk XXVIII. Zie Tinbergen, bl. 146. 

4) Zoo zegt de Exposide opt P. N., fol. 93 v., bij de verklaring der laatste 
bede: „Waer om te merken is, dat vieruoldich is dat quaet ter schuit , met welken 
men comet totten quade der pinen tytlike ende ewich, want daer is quaet des 
herten, quaet des mondes, quaet des werkes ende quaet der oneersamigher 
wanderinge." Bij de bespreking van het laatste wordt des apostels woord: 
„ontholt V van allen quaden schine of ghedaente", aangehaald. ,,Een quade ghe- 
daente is die enen anderen een oersake der schanden ghift. Ho groet die sunde 
is, toent christus, daer hi secht: wee den, bi wien dat schande coemt". Ook 
hier wordt het gebied van bepaalde zonden betreden. 

5) Gnotosolitos, Ixiv, qu. 1. 

6) Deze vertaling (naar de LXX) berust op eene verkeerde lezing , zooals men 
in de commentaren kan naslaan. 
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van anderen!) en wel ten getale van negen, samengevat. Bij 
Geilhoven vindt men eene poging om deze negen verhoudingen tot 
een welsluitend geheel te verbinden. In den Spiegel der Biecht 
vinden wij ze aldus omschreven: 

Die neghen vreemde sunde syn dese: als wanneer yement 

enen anderen heitet quaet doen. Of raet gheuet quaet te doen. 

Of volboert 2) geuet tot eens anders sunde. Of enen priset om 

syn quaetheit. Of enen bescermet in synre quaetheit. Of mede 

of gauen nemet, om onrecht te sterken of te vorderen of oec 

te bedecken. Of dat yement eens anders quaetheit swighet, 

die hi sprekende beletten mochte. Of dat hi niet weder en staet 

of en hindert eens anders quaetheit, als hi wel mochte. Of 

niet en openbaert eens anders toecomende scade of hinder, daer 

hijt wel wetet. 

Dirc van Munster 3) geeft eene een weinig meer uitgewerkte 

opsomming. Hij omschrijft de zesde vreemde zonde aldus: ,,als 

yemant eet of drinct van onrechtuerdigen goede of enich deel daer 

of heeft''. Met de vijfde zonde 4) wordt bedoeld het bedekken der 

zonde , met de zesde het genieten van de vruchten van eens anders 

zonde, als gevolg van deelgenootschap aan zijn zonde. In de achtste 

zonde vervalt men licht tegenover ,,sijn kijnderen ende huysgesin 

ende ondersaten''. Bij de negende handhaaft Dirc van Munster 

het biechtgeheim door op te merken: ,,mer nochtan en mogen dat 

niet openbaren geestelike personen, als 5) si daerom tlijf verliesen 

souden". 



1) Probst, S. 115 f., dwaalt, als hij zegt, dat, terwijl de hoofdzonden uit 
de zinnelijkheid, en de meeste andere zonden uit de hoofdzonden ontstaan, de 
vreemde zonden „die hauptsachlichsten dvAsesen Veranlassungen zu denselben" 
aangeven. VoN Zezschwitz , II i 202 , zegt iets dergelijks , maar deze definitie 
geldt sleehts van enkele dezer zonden. Beter is de omschrijving van Kirschkamp : 
„Fremde Sünden heissen die verschiedenen Arten freiwilliger unerlaubter Mit- 
wirkung zur Sünde anderer."; alleen komt het mij juister voor van •oerhoudimj 
dan van medewerking te spreken. Zie het artikel Sünden j fremde in Wetzer en 
Welte, Kirchenlexicon^, XI, Freiburg i. Br. 1899, S. 972. 

2) =: verlof, consensus. 

3) Cap. XIV. 

4) Deze zonde heeft thans hare typische forrauleering in het spreekwoord : De 
heler is zoo goed als de steler. 

5) :^i= al, hoewel, zelfs als. 
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Herolt besprak in 2 preeken (144, 145) deze zonden. In de 
Tafel des kersteliken leuens^) en in verschillende biechtboeken 
worden ze opgenoemd 2). 

In de hoofdgedachte, die deze groep beheerscht, dat men zonder 
zelf de zonde te plegen , daaraan toch door woord en daad of ook 
door niets te zeggen en niets te doen, medeplichtig kan zijn, ligt 
een niet te versmaden motief voor het catechetisch onderwijs. Maar 
voor de praktijk is het beter, bij de bespreking van bepaalde 
zonden hierop te wijzen , gelijk Herentals doorloopend doet ^) , dan 
deze gedachte te abstraheeren , op dialectische wijze te ontleden en 
zóó in het onderwijs op te nemen. Bepaalde verhandelingen over 
de vreemde zonden vinden wij dan ook niet in onze bronnen. Zij 
behooren meer tot het terrein der scholastiek dan tot dat der 
catechese 4). 

Nog andere onderscheidingen worden opgenoemd door Godschalc 
Rosemondt in zijn Confessionale^), In ,,een goede leeringhe int 
sluyten van der biechten" 6) lezen we: 

Heere, ie gheue voort mij besculdich van desen ende van 

alle verghetende zonden ende onwetende zonden hoe 

zij mij gheschiet moghen zijn, heymelic oft oppenbaer, op 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 6. 

2) KiRSCHKAMP, a. a. O., deelt ze in positieve (1 — G) en negatieve (7—0). 
1 — 4 helpen, om een zondig voornemen bij den naaste te doen rijpen; 5 — (> 
helpen den naaste bij de zondige daad; 7 — 9 hebben betrekking op toekomst, 
heden en verleden. (Dit laatste gaat niet altijd op.) — Eene niet scherp belijnde 
behandeling der vreemde zonden vindt men op fol. 45 vv. van hs. 1034 der 
Utr. Univ. bibl. in een stak over de biecht van 1571. 

3) Zoo doet b.v. der Sielen Trocst bij 't zevende gebod: „Wie steelt, dio is 
schuldich, ende wye sthelen heit, die is schuldich, ende wie daer consent too 
ghenet mit hulpen ende mit vordernisse , dese drie voirgenoemde , die syn plechtich 

int geestelike recht , dat sy die dief te te mael gelden solen Soe wye dat 

siet , dat een dief steelt ende swiget des stille ende mochtet keren dio is 

schuldich" enz. (Zie Dev. hs., bl. 379 v.) 

4) De Heid. Cat. wijst o. a. bij de behandeling van het derde gebod op 
,, vreemde" zonde. Zie ook E. v. d. Hooght, Grondige verkl. over de Heid. Cat ^ 
115, Amst. 1772, bl. 254. 

5) Zie mijn proefschr., bl. 102, noot 2. 

6) Dietsclie Waratide 1896, bl. 262. 

TROELSTRA , SloJ en Methode. 2 



Digitized by LjOOQIC 



18 

ghewijde plaetsen^) oft onghewijde, op heleghe daghen oft 

andere daghen 2) 

Doch deze indeelingen kunnen wij als van minder belang laten 
rusten. 

Ten slotte worde hier nog herinnerd aan de klassiücatie der 
zonden in de biecht naar de verschillende bedrijven en standen •'^), 
waarmede zich eenigermate laat vergelijken de zoogenaamde Haus- 
tafel achter Luthers catechismus 4). 



§ 1. De Tim Gebodmi), 

De decaloog was in de Oude Kerk als specifiek-Joodsche wet 
in discrediet geraakt. Uit het Nieuwe Testament nam men een 
„Ersatz", het zoogenaamde dubbele liefdegebod, dat, als van be- 
slist positieven aard , straks in hoofdstuk II ter sprake komt. Doch 
niet alleen tegenover deze Nieuw-testamentische transpositie, maar 
ook tegenover elke kerkelijke formuleering van den eisch des 
christelijken levens bleef de decaloog op den achtergrond, terwijl 
deze eisch zich wel trachtte uit te drukken in vormen , die aan de 
heidensche wijsbegeerte ontleend waren 6). Hiermede is niet gezegd, 
dat de inhoud van den decaloog vergeten werd. Als GöBL 7) tegen- 
over VON Zezschwitz aantoont, dat in de vroegere middeleeuwen 
de Tien geboden niet veronachtzaamd werden , dan moet men hem 
hierin gelijk geven. Doch zij werden zeer vrij behandeld, traden 
niet op als zelfstandig geheel , en scholen als 't ware weg tusschen 



1) Vgl. raijn proefschr. b!. 94. De Ezposide opt Palemoster zegt, fol. 40: 
„Onder allen simden, die van gode ghewraken weren, so vinden wi dat die 
sunden herteliker ghepijnt sijn , die in heiligen steden geschieden .... 

2) Vgl. Dionysius, De vita curatorum, art. 30: „Ebrietates, .... choreas et 
similes vanitates devitant, praecipue festivis diebus", en zie beneden § 1 bij 
't derde gebod. 

8) V^. mijn proefschrift, bl. 85 v. 
4) Zie VoN Zezschwitz, II i2, S. 202, 230. 

''^) Vgl. hierbij doorloopend (iEFFCKEN, Der Bihlerrat^chmmis den funjzekntm 
Jahrhunderts I. Leipzig 1855. 

G) VoN Zezschwitz II i2, S. 172, 175. 
7j ^S. 170 ff. 
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andere voorschriften, zonder daarvan onderscheiden te worden i). 
Aan eene bewaring van den oorspronkelijken tekst werd niet 
gedacht. 

Doch tegen het einde der middeleeuwen , toen daar steeds vuriger 
begeerd werd een rechte ,, spiegel der zonden'', kwam de decaloog 
weer uit zijn schuUhoek naar voren , en nam in het biechtonderwijs 
steeds meer eene belangrijke , ten slotte de voornaamste plaats in , 
die eerst aan de hoofdzonden was toegekend 2). Door de volks- 
predikers werden de 10 geboden algemeen bekend 3) , en over geen 
enkel stuk der toenmalige catechese is meer geschreven. 

Het is niet gemakkelijk het tijdstip van kentering aan te wijzen. 
Als Geffcken4) zegt: ,,Am Ende des 14. Jahrhunderts und im 15. 
Jahrhunderte treten nun auf einmal die Zehn Gebote mit einer 
solcher vorherrschenden Geltung hervor, dass sie die anderen 
Stücke des Catechismus f ast zurückdrangen'', dan is dat, wat ons 
land betreft althans, niet geheel juist, daar Jan van Zyric reeds 
in 1294 het leerstuk der wet door de Tien geboden, en daardoor 
alleen, liet vertegenwoordigen in zijne bekende bepaling omtrent 
het catechetisch onderwijs. Dat in de vijftiende eeuw de Tien ge- 
boden weer gelden als de ,,precepta dei'* zien we bij Herolt, die 
zelfs in het aantal vingers en teenen van het menschelijk lichaam 
eene heenwijzing ziet naar Gods wet. Hij handelt over de plichten 
der ouders tegenover de kinderen en zegt dan o. a. 0) : 

,,Secundo informare eos debent in bonis salutaribus, sicut 
sunt pater noster et symbolum et precepta aei, quomodo ea 
servare oportet unumquemque, qui salvari vult, unde Matth. xix: 



1) Ziehier, wat de Benedictijner regel onder de „Instrumenta bonorum 
operum" van den decaloog opnam : „In primus Dominum Deum diligere ex toto 
corde, tota anima, tota virtute. Deinde proximum tanquam se ipsum. Deinde 
non occidere. Non adulterari. Non facere furtum. Non conciipiscere. Non falsiini 
testimonium dicere. Honorare omnes homines. Et quod sibi fieri quis non vult, 
alii ne faciat. Abnegare semet ipsum sibi, ut sequatur Christum." Zie Romer, 
Gesch. (yverz, II, 144 v. of Göbl, S. 173. 

2) VoN Zezschwitz, I, S. 488 f. 

3) Herzog, R. EJ^, art. Katechetik, VIII, 587. 

4) S. 21. 

5) Sermoncs discipuli de tempore et desaiicUs, Sornio XXIII. Vgl. mijn proef- 
schrift, bl. 8 en 9, noot 2. 

2* 
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Sivis ad vitam ingredi, serva mandata dei. Et in signum 
huius tune preeepta sunt scripta in manibus et pedibus nostris , 
scil. per decem digitos et per decem pedicas, ne obliviscamur 
eorum/' 

Dat in het boek Van den Seven Saeramenten wel de hoofdzon- 
den worden besproken , maar de tien geboden zelfs niet genoemd , 
wekt bevreemding; maar dit werk staat in dit opzicht geheel alleen. 

Hoe werd de decaloog nu gebruikt in onze periode, als norm 
van het leven der dankbaarheid of als middel om tot kennis der 
zonde te komen ? Noch als het een , noch als het ander uitsluitend ; 
uit beide gezichtspunten werd de wet beschouwd, en men kan 
deze beide nimmer geheel van elkander scheiden. Maar de latere 
middeleeuwen maakten zelden bewust deze onderscheiding; zij ver- 
mengden beide wijzen van beschouwing en gebruikten de tien 
geboden nu eens tot het eerste, dan weer tot het tweede doel- 
einde. De geboden wijzen ons, zegt Gersoni), op de ,,scoenheit 
of lelicheit ons levens, onser sielen ende onser consciencien'*. 
Doch omdat zij hoofdzakelijk in de biecht gebezigd werden , 
en deze meer vraagt naar zonde dan naar deugd, doen wij het 
best den decaloog hier in den Lutherschen zin op te vatten, en 
dan nog niet zoozeer als een tuchtmeester tot het geloof in Christus, 
maar als zondenspiegel2). De tegenstelling tusschen wet en evan- 
gelie werd niet gevoeld. In Der Sielen Troest^) vraagt de leerling: 
,, Vader lieue, ie bidde v doer onsen heren god, leer my welc syn 
die X ghebode ons heren Jhesu christi." Het zijn geen Israêlietische 
maar Christelijke geboden; zij moeten niet tot Christus leiden, 
maar zijn veeleer eene negatieve omschrijving van de navolging 
van Christus. Zij leeren het recht ,,kerstelic leven", maar hoofd- 
zakelijk door aan te toonen, hoe men kan dwalen en struikelen. 

Niet alles, wat God van ons kon vergen, is hierin opgesloten, 
maar slechts het minimum zijner eischen, zooals Gerson4) leert: 
Nochtan die alder goedertierenste vader, bekennende on se 
crancheit ende ons cleene vermoghen, en eyschet niet van 



1) Zie Tinbergen, bl. 134. 

2) Vgl. VoN Zezschwitz, II i2 S. 162. 

3) Dev. hs. bl. 6. 

4) Opus tripartUiim , I, cap. 4. 
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ons alle dienst, die hy na strangheits des rechtuerdicheits 
eyschen mochte , mer hy heeft ons ghegheven een seker ghetal 
der gheboden, die thien inden ghetael sijn; die sellen wij houden 
ende tis gode ghenoech i) 

Daar is eene hoogere deugd voor de heiligen ; maar het leven van 
den gewonen mensch vindt in de tien geboden zijn eisch uitgedrukt; 
wie zich daaraan niet houdt, die vervalt in de hoofdzonden 2). 

Met deze beschouwing van de tien geboden als van een zeker 
getal bepalingen voor den gewonen Christen tot bestier van zijn 
handel en wandel, hangt samen het willekeurig handelen met den 
tekst. Zelden worden zij aangehaald met de woorden der Schrift; 
in den regel komen zij voor in eene beknopte redactie, waarin 
feitelijk reeds eene bepaalde kerkelijke opvatting ligt uitgesproken. 
Het zijn een aantal geboden der kerk, waaraan zij het zedelijk 
leven der geloovigen bindt. Als Guido de Monte Rotherii in den 
Manipulus het derde gebod verklaart, haalt hij als bewijsplaats 
Ex. 20 aan en toont zoo, wat opera mechanica et secularia zijn. 
Terwijl bij het Onze Vader woord voor woord wordt bepeinsd en 
ontleed, wordt bij den decaloog niet op de letter, maar op den 
kerkelijk gefixeerden inhoud der verschillende geboden gelet 3). 

Deze kerkelijke opvatting komt ook aan het licht in de verschei- 
denheid van volgorde, welke verscheidenheid zich haast zonder 
uitzondering bepaalt tot de geboden der tweede tafel. Mij is slechts 
één geval onder de oogen gekomen, waarin het vierde gebod (het 
eerste der tweede tafel) en het derde (het Sabbathsgebod) hunne 
plaats verwisseld hebben 4). In de Tabula fidei christianae volgt 
op het tweede gebod het ,, achtste" als derde 5). Een enkele maal 
vond ik het zesde gebod (echtbreuk) geplaatst vóór het vijfde 



1) Wymfeling zegt in zijne Adoleitcentia y cap. 27: „Pientissimus deus ob 
nustraiu fragilitatem decem solum nobis praecepta dedit . . ." 

2) Zie Gebson a. w. I, cap. 15. Vgl. TiNBERCiEN, bl. 134. — Deze zelfde 
opvalting vindt men in de Wech van Salicheit. Vgl. mijn proefschrift, bl. 201. 

3) Men vergelijke hier vooral , wat VoN Zezsciiwitz zegt in zijn System II i'-^, 
S. 240. — In den Held. Cat. werkt de middeleenwsche opvatting nog na. 

4) In de korte berijming, te vinden bij Snellaert, Ned. ged. uit de 14e ccuwj 
bl. (537 en bij Tinbergen, bl. 123. 

^) Zie hierover beneden bij de bespreking van het tweeile gebod. 
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(doodslag) , zooals de Schrift dat op sommige plaatsen doet i) ; doch 
zeer vaak ruilden het zesde en het zevende (diefstal) van plaats. 
Door beide verplaatsingen werden de verboden van moord en dief- 
stal bij elkander gevoegd, en kreeg men eene op de praktijk van 
't leven berekende verbinding 2). 

Het achtste gebod (valsch getuigenis) wordt somtijds tusschen 
de beide gewoonlijk nauw verbonden laatste geboden ingeschoven. 
Zoo doet het Boec van der biechten; en een door Lelong^) 
gebruikt handschrift, dat wellicht verwant was met het Boec van 
der biechten , geeft de reden op , door na de mededeeling van het 
zevende gebod (stelen) en het achtste (aldus luidende: ,,Menschey 
ghi en sult niet begheren dijns Ëuen-kerstens wijf, sine maghet, 
syn knecht, noch gheenrehande dinc dat syn is*') te zeggen: ,,Die 
twee leste Gheboden die draghen veel ouer een, want si spreken 
beyde van der Ghiericheit; sonderlinghe so en suldi niemants wyf 
begheren.'* 

Ten opzichte van gebod 9 en 10 is men op de grilligste wijze te 
werk gegaan. Meestal, en voor deze splitsing is dan ook het meeste 
te zeggen, wordt in het negende de onkuische begeerte, in het 
tiende de hebzuchtige begeerte verboden 4). De omgekeerde volgorde 

1) Zie Mark. 10 : 19, Luc. 18 : 20, Kom. 13 : 9 en vergelijk Exod. 20 in 
(Ie LXX. VoN Zezschwitz overdrijft als hij deze volgorde noemt „bis tief ins 
M. A. hinein die mindestens gleichgebrauchliche , wenn nicht gar zeltenweis vor- 
herrst'hende Tradition", II i2, S. 248. — Zie de Lckempiegel (bij Tinbergen 
bl. 123), die dan ook nog het verbod van diefstal en doodslag verwisselt en 
de oud-Friesche redactie, te vinden bij Schotanus, bl. 40 en de Tabula fidei 
ChristlaTiae (hs. 375 der Utr. Univ. bibl.). 

2) De laatstgenoemde volgorde vindt men bij Dirc van Munster; in de Tafel 
den kcrstel. leuen» ; het Cancellierboeck ; IHt' heileghe X Ghebode (in het in*oot 
Hulthemsch hs. Zie Serrure, Vod. Museum, II, bl. 424); in de berijming van 
Hs. X 114 der Kon. bibl. en in die, welke door Karl Regel, S. 11 wordt 
meegedeeld; bij Van Bommel, Summa der godliker Scrifturen; in „die x gebode 
op hoir corst" (Lelong, Boekzaal , bl. 305 en Tinbergen, bl. 124); bij Gerson • 
in hs. AA 233 der Kon. bibl. enz. — Vgl. Tinbergen, bl. 13:]. 

3) Boekzaal j bl. 303 vv. 

4) Zoo doen de Lekenspiegel; het Libcr penitcjitialis ; het Libcr Floretus - Die 
X Ghebode (Dev. hs. 64) ; Thomas Herentals (die hel negende aldus formuleert : 
„Du en sulste nemmermeer tot oncuysheit begheeren die huysvrouwe van uwen 
euenmensche, noch sincn sone, noch zijn dochter") ; Des Coninx Summe (zie Tinbergen 
bl. 133) enz. — Vergelijk voorts Geffcken, Bikkrcatechunnua , S. 9(j. 
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treft men ook vrij dikwijls aan i). Guido de Monte Rotherii voegt 
beide geboden samen , gelijk ook in een Gentsch handschrift ^) met 
sermoenen over de tien geboden het negende en tiende in eene 
preek worden behandeld onder den titel: ,,hoe wi moghen mitten 
begheerten misdoen" 3). Somtijds is het moeilijk te zeggen , welk 
verschil er is tusschen hetgeen als het ,, negende" en wat als het 
,, tiende" gebod wordt aangevoerd. Dat is het geval met het Boec 
van der biechten, waar het achtste 4) gebod luidt: 

yyMensche ghi en sult niet begheren uwes euen kerstens wijf, 

sijn maghet noch sin knecht, noch gheenrehande dinc, dat 

sijn is." 
en het tiende: 

,,Ghi en sult niet begheren uwe euen kerstens goet, noch sijn 

huuSy nóch nemen, dat v niet en is."ö) 
Bij de bespreking der beide laatste geboden van den decaloog 
moeten wij hierop nog terugkomen, daar het hier niet alleen de 
volgorde, maar ook de beteekenis dezer geboden raakt ^). 

Nu wij nagaan, in welke verhouding de middeleeuwsche tien 
geboden staan tot de Oud-testamentische , mag ook gevraagd 
worden : Hebben de middeleeuwen den tekst van Exod. 20 gevolgd , 
zooals de Heidelberger doet, of hebben zij Deuter. 5 voor oogen 



1) Ik noem hier de Weck van Salicheil (cap. V); het Iraktaat in Hs. X 114 
van de Kon. bibl.; de Spieghel des kersten \gfieloefs ; Geilhovcn's Gnotosolitoit ; 
Dirc van Delfs Tafel van der Kerstenre Ghcioven; hel traktaat over de 10 ge- 
boden, dat door Van Borssum Waalkes werd uitgegeven in De Vi-i/c Frlofj 
3e Reeks, deel V, bl. 255 vv.; het rijm werk Van den tien plaghcn en den tien 
Gheboden (Snellaebt, Ned, ged. uit de 14e eeuw ^ bl. 551 vv.). 

2) Hs. G. 11127. 

3) Zie Tinbergen, 138. — P^ene oud-Friesche redactie der 10 geboden, te 
vinden bij Schotanus, Beschr. v. Friesland, bl. 40, en bij F. 8joerds, Algem. 
beachr. van Oud en Nieuw Fr. Il, Leeuw. 1765, bl. 308 v. telt de geboden, 
evenals wij thans, en voegt dus ook het „negende" en „tiende" samen tot één 
verbod der begeerte. 

4) Zie boven, bl. 22. 

5) Vgl. Lelong, Boekzaal, bl. 304. 

6) Even wijs ik er op, dat Tinbergen zich vergist op bl. 133, waar hij 
zegt, dat „in het Cancellierboeck, in de „„10 gebode op hoir corst"" en bij 
Gerson bleef de volgorde van het O. T." Het verbod van diefstal staat vóór dat 
van de onkuischheid in deze werken. 
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gehad? Uit wat ik zeide over de vrije behandeling van den tekst 
en over den beknopten vorm, waartoe de langere geboden gere- 
duceerd zijn, volgt reeds, dat 5f deze vraag niet gesteld mag 
worden 51 waar zij wel gesteld mag worden, haar beantwoording 
vaak moeilijk , zoo niet onmogelijk is. Hs. AA 69 wijst misschien 
naar Exodus, als het negende gebod begint: ,,du en solt niet be- 
gheren thuys dijns evenkerstens noch sijn wijf', wat in het tiende 
aldus vervolgd wordt: ,,du en salst niet begheren den knecht dijns 

evenkerstens, noch sine deerne, noch sine osse " Thomas 

Herentals geeft de woorden, waarmee de Schrift het gebod uit- 
drukt, telkens aan, en wel naar Exod. 20, gelijk hij dan ook na 
de mededeeling van het ,, eerste" gebod zegt: 

,,Dit is den text van woorde te woorde, alsose bescreuen 
staet in Exodo, int . xx . Capittel/'i) 
In de Groote Kinderleere , een werkje met reformatorische 
strekking 2), wordt echter Deuteronomium gevolgd 3). In den regel 
is de vorm te beknopt, om er iets uit af te leiden. En het zou 
verkeerd zijn , uit eene toevallige overeenkomst eene gevolgtrekking 
te maken 4), daar gewoonlijk de bedoeling eenvoudig is, om het 
gebod der kerk weer te geven, te omschrijven of toe te lichten. 
Ik schrijf hier thans af de redactie der geboden uit Hs. X 114 der 
Kon. bibliotheek: 

1. Du en selste niet hebben ander gode dan mi, noch 
aenbeden, noch eeren. 

2. Du en selste niet noemen den naam goods ydeliken. 

3. Gedenck, dattu den vierdach heilichste. 

4. Eer vader ende moeder. 

5. Du en selste nyement doden. 

6. Du en selste niet doen ouerspil. 

7. Du en selste niet doen diefte. 



1) GÖBL, S. 177, deelt uit den tijd van Alfrei! den Groote eene redactie 
mede, die in het derde gebod klaarblijkelijk aan Exod. 'JO ontleend moet zijn. 

2) Vgl. mijn proefschrift, bl. 112, noot 3. 

3) Dit boekje deelt onder het opschrift „Van de thien ghel)oden" mede: 
Deut. 4:1,2, (3— 10a; 5:1, 6—22; (5 : 1-9 (met toevoegsels), 20—25; 
12 : 8, 32. 

4) Men zou b.v. bij die groepeering , die als het „negende" gebod het begeeren 
van des naasten vrouw verbiedt, kunnen wijzen op den Deuteronomischen tekst. 
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8. Du en selste niet begheren dat dinc diins naesten. 
10. Du en selste niet begeren dat wyff diins naesten. 
Hoezeer de kerk meende in deze tien regelen het christelijke 
leven voor den eenvoudigen leek omschreven te hebben , blijkt wel 
uit de talrijke berijmingen , die van de tien geboden voorkomen, 
terwijl de andere hoofdstukken der catechese, als het Onze Vader 
en de Geloofsartikelen , zeer zelden een dichter vonden. Tot steun 
van het geheugen werden ze vervaardigd, zooals ons verteld wordt 
in den Spieghel der sonderen ofte der leken ^): 

Ende op dat ghi die tien gheboden u huusghesin lichteliken 

leren moecht , soe wil icse u mit corten woorden in ryme over- 

setten, want jonghe luden ende simpele luden dat rijm veel 

eer leren ende bet onthouden dan oft slechte woirden waren. 

Van deze kunstlooze verzen heeft Tinbergen ^) er verschillende 

meegedeeld of op andere gewezen. Daarnaast zijn nog te noemen 

de berijming, te vinden bij MONE^), en die, welke door Karl 

Regel is opgenomen 4) en aldus luidt: 

Min god wt al dyns herten gront! 

Sweer niet ydel meniger stont! 

Vier die heilige dage mede! 

Eer dyn ouders tot alre stede! 

Doet gheen doetslach, wat dyns gesciet! 

Stel ander luden goet oec niet! 

In geenre tyt doet ouerspel! 

Tuuch geen valscheit, so doestu wel! 

Begeer oec niemants beddenoet, 

Noch niemants goet, al bistu vroet^) 

Dit syn die tien geboden al, 

Welc een ygelic, groet ende smal. 

Die tot syn tyt is gecomen. 

Houden moet tot synre vromen; 



1) Boek II , cap. XLI. Het citaat ontleende ik aan de uitgave van Boendale's 
Lekenspieghel door De Vries, 4e stuk, Leiden 1847, bl. 342 noot. 

2) bl. 123 vv. 

3) Uchersicht der Niederlandischen Volksliieratur alterer Zeit , Tübingen 1838, 
ö. 253. 

4) Mütelniederl. Psalmen j Hymnen und Gehete^ Gotha 18(34, S. 11. 

5) lees: bioet. 
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Soe mach hi wonen al hier bouen, 
Daer die engelen gode louen. i) 
Naast deze verzen in de landtaal verdient hier eene plaats het 
volgende, vaak voorkomende 2) , Latijnsehe memoriaalvers: 
Unum erede deum, nee iures vane per ipsum. 
Sabbata sanctifices, habeas in honore parentes. 
Non sis occisor, fur, mechus, testis iniquus. 
Vieinique thorum résque caueto suas. 
Daar deze berijmingen beter dan menig lang traktaat ons kunnen 
zeggen, hoe de inhoud van den decaloog door het volk werd ver- 
staan, welke beteekenis de geboden hadden in het dagelijksche 
leven, staan wij er nog even bij stil. 

In de plaats van het eerste gebod schuift de Lekenspiegel'^) de 
beide praecepta charitatis, dus de samenvatting van de gansche 
wet volgens het bekende woord van Jezus. In de andere berij- 
mingen wordt hier gewoonlijk gewezen op de liefde tot, zelden op 
het geloof in God 4). Bij het derde gebod noemt Mone's berijming 
naast de heilige dagen nog afzonderlijk den Zondag. De volgorde 
bij gebod 5, 6 en 7 is zeer verschillend; doch de inhoud is overal 
dezelfde, alleen dat Gerson behalve van diefstal ook nog van 
woeker gewaagt. In alle berijmingen is het achtste gebod de waar- 
schuwing tegen het spreken van valsch getuigenis. Gebod 9 en 10 
verbieden respectievelijk het begeeren van des naasten vrouw en 
goed; alleen de korte berijming, bij Snellaert^) te vinden, 
heeft als laatste gebod: ,,Ende brec oec niet dijn huwelic orden". 
Vaak wordt de opsomming der geboden met eene korte aanprijzing 
besloten. 



1) Die tien (jebode op hoir corat (Tinb. 124) komt met enkele varianten voor 
in het gedicht „God van den cruce sprect te di" (Nieuwe Werken v/d Maatech. 
der Ned. Lett. te Leiden, V. Dordr. 1841, bl. 221). 

2) O. a. in Dionysius, De vlta curatoruvi en in Gerson 's Ojms tripartikim. In 
de Nederl. uitgave van 't laatste werkje is 't vertaald in 10 regels. 

3) In Jam Teestye, cap. XXIX, regel 25(56 vv., komt dezelfde berijming met 
geringe varianten voor als in de Lckert^piegcl. Zie F. A. Snellaert, Ned. ged, 
tdt de 14e eeuw, bl. 223 v. 

4) Opmerkelijk is de tekst uit den tijd van Alfred den Groote: Non diligas 
alios deoö alienos praeter me. Zie Göbl, S. 177. 

^) a. w., regel 55 — 04 van Dit ayn noch die X (jhcbodc. 
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Een dezer berijmingen komt voor als opschrift van twee tafelen, 
die door den gehoornden Mozes worden vastgehouden i). Op elke 
tafel staan 5 geboden; het vijfde der eerste tafel is: ,,Ende brenct 
niement ter doot"; klaarblijkelijk hebben we aan deze verdeeling 
geen gewicht te hechten. 

Terwij vele stukken der catechese dikwijls met andere gecombi- 
neerd werden, geschiedde zulks heel zelden met de tien geboden. 
Het tiental leende zich daartoe niet zoo gemakkelijk als het zeven- 
tal. Iets hiervan vinden wij echter in het Liher penitentialis 2) , 
waar niet alleen de eerste 3 geboden in verband gebracht worden 
met de drieëenheid , maar waar wij ook lezen , hoe het eerste gebod 
leert geloof, het tweede hoop 

quia ibi precipitur veritas, unde crede prime veritati. Deus 

autem qui est prima veritas, verax est in omnibus promissis 

suis, et ideo debemus in ipso sperare. 

het derde liefde, het vierde prudentia, het vijfde fortitudo, het 

zesde temperantia, het zevende justicia. Verder wordt aangetoond , 

hoe in de geboden de zeven hoofdzonden bestreden worden: Non 

ocddes is tegen den toorn enz. 

Van Augustinus komt het denkbeeld , om de 10 geboden met de 
10 Egyptische plagen in verband te brengen, welk denkbeeld hij 
uitwerkte in zijn geschriftje De convenientia decent praeceptorurn 
et decent plagarum^). In drie werken, die voor ons van belang 
zijn, vond ik deze gedachte overgenomen. Vooreerst in het rijm- 
werk , getiteld Dit sijn die X plaghen ende die X ghebode 4) , 
waarin wij o. a. omtrent de derde plaag lezen: 

Die mugghe, die daer alomme waren, 
Ende luttel haren arbeit sparen. 
Die machmen wel bedieden 
Bi den dommen lieden, 



1) Zie Geffcken, S. 50 of Lelong, a. w., bl. 405 v. 

2) Cap. V. 

3) Opera, IX c. 1139—1143, Basileae 1556. Als proeve deel ik 't volgende 
luee: „Honora patrem tuum et niatrem tuam. Huic contraria est quarta plaga 
Aegyptiorum xvvoixvïa , id est musea canina. Grecum enini vocabuluin est. Qui 
enim parentes honorare dissimulat, musea eum canina, id est nequitia diaboli, 
spiritaliter affligit et cruciat. Caninum est enim parentes non cognoscere. 

4) Snellaert, a. w., bl. 551 vv. Het aangehaalde ^taat op bl. 507 v. 
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Die al die weke werken even stijf, 
Ende en setten niet te raste haer lijf, 
Ende en eren niet den reynen tijt. 
Dien ons heeft ghebenedijt 
Selve die hoghe gheloefde God, 
Daer Hi ons mede tderde ghebot 
Gaf tot eenre leren. 
In de tweede plaats wijs ik op het zooeven ook genoemde Liber 
penitentialis^)f waar wij omtrent dezelfde plaag het volgende vinden : 
Tercia plaga est culices vel cinifes, id est, musce quedam, 
per quas intelliguntur cure mundi et rixe in linguis; hane 
plagam sanat tercium mandatum , scire : Memento ut diem 
sabbat! sanctifices, id est: quiescas a talibus. 
Ten derde noem ik het Libellus de modo confitendi et poeni- 
tendi^)y waar wij het volgende memoriaalvers aantreffen: 
Prima rubens vada. Ranarum plaga secunda. 
Inde eulex tristis. Post musea nocentior istis. 
Quinta pecus stravit. Vesicam sexta creavit. 
Inde subit grando. Hinc brucus dente nefando. 
Nona tegit solem. Primam necat ultima prolem. 
terwijl de interlineaire glosse telkens wijst op het bijbehoorende 
gebod: quia in deum non crediderunt, quia nomen dei blasphe- 
maverunt etc. 

Dikwijls wordt, nu eens op ongezochte, dan weer op meer ge- 
kunstelde wijze, bij de bespreking der geboden op de zeven hoofd- 
zonden gewezen. Zoo doet Nider , zoo ook het aan Gerson toegekend 
Compendium^), Van de door mij gebruikte bronnen is hier van 
belang Een profitelic boexken voer simpel menschen^), van 
welks inhoud ik hier een beknopt overzicht geef: 

I. jj^^^ dierste ghebot wat een kersten mensche is sculdich te 
gelouen ende wie dootelic sondicht tegen tgeloue, met goede 
leeren. Een gebet van den geloue." 

II. Over de hoop. Een gebed tegen de wanhoop. 



1) Cap. VI: De decem plagis egipti et quomodo he fiunt in mente hominis 
spiritualiter. 

2) Vgl. mijn proefschrift, bl. 91. 

3) Zie GÖBL, S. 190 f. 

•*) Vgl. Ulijn proefschrift, bl. 84. 
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III. Waarom zoovelen ,,cleinmoedich'' zijn in de hoop. 

IV. Over de liefde tot God en de aanbidding. ,,Een ghemein 
biechte te seggen voer der missen. Goede gebekens tegen de 
.vii. dootzonden." 

V. Over het laten der zonden. 

VI. Hoe men zich vóór de biecht beproeven moet enz. 

VII. Over de satisfactie. 

VIII. Waarom velen in de zonde blijven leven. Verschillende ge- 
beden. Over doodzonde en dagelijksche zonde. 

IX. Over den hoogmoed. 

X. Over ,,ydel glorie'' en ,,vercyerheyt der cleederen". 

XI. yy^sm tweede ghebot, hoe dat sweren es dootsonde . . . ." 

XII. jjTderde gebot, hoe ghi sult misse hooren ende dat heylighe 
sacrament eeren ende dienen . . . .'' 

XIII. Over traagheid. 

XIV. ,,Van tmerde ghebot, hoe wi sijn sculdich onsen naesten 
te beminnen na gods gebot . . . ." 

XV. Over het berispen van den naaste, het oorzaak geven tot 
zonde, het ,,dootelic" zondigen tegen den naaste. 

XVI. Over haat en nijd. 

XVII. Over achterklap. 

XVIII. ,, Van dat vijfste ghebot Ende van der gram- 

scap " 

XIX. ,,Van dat seste gebot Ende van der onsuuer- 

heit '' 

XX. Over de gulzigheid. 

XXI. ,,Van dat seuenste ghebot seer merckelike pointen ....'' 

XXII. Over woeker, ,,oec noot geweten, want het is te beduchten, 
dat velen daer in sondigen onwetens.'* 

XXIII. Over de gierigheid. 

XXIV. ,, Van der restitucien van quaden goede, van der f amen, 

ende scade der sielen gedaen.'' 
XXV. „Van . VIII, gebot van der loeghenen ....'' 
XXVI. ,, Om te weten, hoe ghi teghen negenste gebot hebt dootelic 

gesondicht.'' 
XXVII. Over het huwelijk. 
XXVIII. ,, Een cort ende goet vermaen van dleste ghebot met een 

goet gebet/' 
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Op de onderscheiding der geboden in twee tafelen wordt meer- 
malen gewezen 1). Ten gevolge van de middeleeuwsche telling der 
geboden worden tot de eerste tafel slechts 3, tot de tweede 7 ge- 
bracht 2). Hoezeer men trachtte elke tafel als één systematisch 
geheel te begrijpen, kan men zien bij Guido de Monte Rotherii^): 
Precepta, que ordinant hominem ad deum, sunt tria, se- 
cundum quod homo est obligatus deo ad tria, scilicet: fideli- 
tatem ut non recognoscat aliquem alium dominum; reuerentiam 
ut non faciat ei obprobrium; famulatum ut impendat ei debi- 
tum obsequium. 
Tegenover den naaste heeft de mensch 7 geboden: 1 om goed, 
6 om geen kwaad te doen. Dit laatste kan op drie wijzen geschieden : 
facto , verbo , voluntatc. Het misdoen facto heeft weer op drie ma- 
nieren plaats: in persona propria (dooden), coniuncta (echtbreuk), 
vel in propria substantia (stelen). Het misdoen voluntate gebeurt 
of voluntate libidinis (onkuische begeerte) of voluntate cupiditatis 
(hebzuchtige begeerte). 

De Wech van Salicheit^) weet de drie geboden der eerste tafel 
in verband te brengen met de onderscheiding van denken , spreken 
en handelen: 

In deerste tafel staen .iii. gheboden, als in dien dat wy 
gode sculdich zijn te minnen drievoudelike , dats te weten 
mitter herten, mitten monde, mitten handen; dats mitter be- 
gheerten ende mit allen crachten der sielen, mitten woerden 
ende mit onsen wercken. 
Guillibertus van Doornik 5) wijst op de ,,trinitas" Gods, waarbij 
hij echter niet denkt aan de drieëenheid, maar aan drie eigen- 
schappen Gods: eenheid, waarachtigheid en goedheid. 

Quia unus, ideo non habebis plures deos, sive plures sub- 
stantias sicut gentiles, nee adorabis tantum unam personam 



1) Vgl. VoN Zezschwitz, II i2, 247. 

2) In de boven bl. 23 genoemde oud-Friesche redactie wordt het verbod van 
beelden afzonderlijk geteld, zoodat daar 4 geboden tot de eerste tafel beho'oren. 
Nooit wordt het gebod van de ouderliefde tot de eerste tafel gerekend. Zie daar- 
over het artikel Dekalog van Frz. Delitzsch in Herzog, R. E.2, III, 53G. 

3) ManipuUis curatorunij ss 7. 

4) Cap. IV. 

''») Do decem preceptis sermo I. 
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sicut iudei , sed plures personas in unitate substantie 

Quia deus verus, ideo non assumes nomen dei tui in vanum, 
hoc est vane iurando .... Tercio quia deus bonus est , ideo 
obserua diem sabbati et sanctifices eum, hoc est ut sis 
sanctus et bonus, sicut ille bonus est, a peccatis et ab omni- 
bus mechanicis abstinendo et vacando diuinis maxime in diebus 

festiuis 

Dirc van Delf meent , dat de eerste drie geboden correspondeeren 
met de drie personen van het goddelijk Wezen i); zoo ook het 
Liher penitentialis^). In de beschouwing van de tweede tafel 
stemt Dirc van Delf met Guido overeen. 

Op de eenheid van het geheel wijst Guillibertus , als hij zegt: 
,,quod omnia mandata dei oriuntur a caritate, sicut rami a radice, 
sicut riuuli a fonte. . . .'' 

Eene andere indeeling der tien geboden geeft Guido 3) aan het 
slot der bespreking: 

Horum preceptorum quedam sunt affirmatiua, quedam nega- 
tiua. Affirmatiua obligant semper et non ad semper, se. pro 
loco et tempore. Negatiua obligant semper et ad semper. 
De Tafel des kersteUken leuens^) deelt de 10 geboden naar 
deze splitsing mede. Zij heeft echter niet veel ingang gevonden •'>). 
Thans zullen wij overgaan tot de bespreking van elk gebod af- 
zonderlijk. Om niet te herhalen, wat Geffcken reeds uitvoerig 
heeft meegedeeld, heb ik zelden gewezen op Guido, Nider^>), 



1) Zie Tinbergen, bl. 134, 

2) Vgl. boven bl. 27. Von Zezschwitz, II i2, S, 247 f. neemt het voor deze 
beschouwing op. 

3) o. 1., tt 5. 

4) Vgl. mijn proefschrift, bl. 6. 

5) In latere catechetische werken komt ze soms voor. Zie b.v. E. van der 
HooGHT, Grondige verkl. over ds Heid. Cat.j 5e druk, II, Arast. 1772, bl. 140; 
hij merkt op, dat men daarom de zonden van nalaten niet minder moet achten 
dan die van doen. 

^) Nider was niet een Nederlander, zooals Tinbergen, bl. 122 noot 2, 
meent, maar een Duitsche Dominicaan (± 1380— -1438); hij was een man van 
beteekenis als prediker, geleerde en diplomaat op het concilie van Bazel. Een 
zijner hoofdwerken is het Praeceptorium dimnae legis. Het werd in ons land niet 
gedrukt. Wel zou Campbell 1286 zulks doen vermoeden, maar het komt mij 
voor, dat daar twee werkjes van Gerson op Niders naam zijn gezet (vgl. mijn 
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Herp 1) , op Der Sielen Troest en op het door Geffcken en Van 
BORSSUM Waalkes aan Marcus van der Lyndouwe toegekend 
traktaat. De groote commentaren van Beets^), Hollen 3), Nider 
en Herp staan ook buiten de eigenlijke catechetische literatuur en 
mogen dus gerust buiten beschouwing worden gelaten, al moet 
reeds het gevaar van anders te uitvoerig te worden hiertoe nopen. 
Verder ben ik spaarzaam geweest met citaten uit Herentals , omdat 
hij , schoon beslist Roomsch , midden in bet hervormingstijdvak staat. 
Nogmaals herinner ik er aan, dat het ons niet verwonderen 
moet , als veel meer licht valt op de overtreding dan op de opvol- 
ging der geboden. Vele onzer bronnen toch werden gebruikt voor 
het biechtonderwijs; verscheidene behandelen de geboden zelfs alleen 
in den vorm van vragen, die in den biechtstoel gedaan werden 4). 

Het eerste gebod. Als het eerste der tien geboden wordt in de 
middeleeuwen gewoonlijk beschouwd, wat wij als eerste en tweede 
gebod onderscheiden 5). Het is hier niet de plaats, om over het al 
of niet juiste der middeleeuwsche opvatting breedvoerig te spreken. 
Alleen merk ik op, dat het te betreuren is, dat de volgens mijne 
meening zeer wel te verdedigen samenvoeging van ons eerste en 
tweede gebod vóór de Reformatie geleid heeft tot eene uiteenscheuring 



proefechr., bl. 47 noot 2). In de liberie te Windesheim bevond zich dit boek 
( MoLL , II III , bl. 23 noot 1). Te Groningen is een gedrukt exemplaar. Zie 
Geffcken, S. 31 en de biographie van K. Schieler, Mainz 1885. 

1) Herp stierf in 1477 te Mechelen als gardiaan van het minderbroederklooster. 
Zijn Preceptorum divine legü Speculum aureum (pro instructione predicatorum et 
oonfessorum aliorumque ehristifidelium sub forma sermonum... compositum) werd 
gedrukt te Mainz 1474, Neurenberg 1478 en '81, Straatsburg 1480, Bazel 1490 
(op de K. B.), Heidelberg 1520. Zie S. Dirks, HUtoire litt. et bibi des Frèrc.<i 
mineurs, p. 9 s. en Geffcken, S. 32. 

2) Johannes Beets, een Augustijner, stierf te Tjeuven in 1470 of '76. Hij 
schreef een Cammentum^ swper deceni praeceptis decalogiy Lovan. 148(5 (CA^rPB. 
260 op de Kon. bibl.). Zie Geffcken, S. 107. 

3) Hollen was ook een Augustijner te Osnabrück (f 1480). Hij schreef Prac- 
ceptorium divinae legis, Coloniae, Joh. Guldenschaeff , 1484 (aanwezig te Haarlem, 
Cat. bibl. pubL HaW., p. 137). Zie Geffcken, S. 31 f. 

4) Vgl. VoN Zezschwitz, II i2, S.267. Zie ook Viexmont, Meth. confesaioniji. 
•'>) Alleen de Oud-Friesche redactie (Schotanus, a. w., bl. 40, F. Sjoebds, 

a. w. Il, 308) heeft deze onderscheiding. Vgl. boven bl. 23 noot 3. 
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van het verbod der begeerte en tot eene verwaarloozing van ons 
tweede gebod , terwijl zij niet er toe gebracht heeft , om de aandacht 
te schenken aan den aanhef der tien woorden : Ik ben de HEERE , 
uw God, die u uit Egypteland, uit het diensthuis uitgeleid heb i). 
Het is dan ook eenigszins onjuist, als men zegt, dat het eerste 
gebod vóór de Reformatie eene samenvoeging was van ons eerste 
en tweede. Beter ware het te zeggen, dat ons tweede gebod ge- 
schrapt was. Al wordt het door sommige uitleggers besproken, 
bet stond in den regel buiten het volksonderwijs. De reden ligt 
voor de hand : de praktijk der beelden vereering was te zeer in strijd 
met het woord: Gij zult u voor die niet buigen, noch hen dienen 2). 
Het slot van ons tweede gebod met de belofte en de bedreiging 
werd evenzoo onbesproken gelaten. Een enkele maal echter dient 
het tot besluit van den decaloog. Want als Luther dit slot aan het 
einde der tien geboden plaatst, dan is hij niet de eerste , die zulks 
doet 3), maar heeft hij in ons land ten minste een voorganger 
gehad. Het kleine traktaat uit hs. AA 69 der Kon. bibl. 4) eindigt 
nl. aldus: 

Onse here seghet in der heylegher scrifturen , in der biblen : 
eest dat ghi mine ghebode houdt, ie sal u goet doen tot in 
die dusentichste ghebpert; mer eest dat ghi versmaet ende 
mine ghebode niet en hout, soe sal ie u verdeluwen tot in 
die vierde gheboert. 

Seneca seit : •^) 

Thomas Herentals is, voor zoover ik weet, de eenige, die den 



1) Herentals bespreekt hem en de Groote Kinderleere deelt hem mede. 

2) Vgl. Tinbergen , bl. 35 v. en Geffcken , S. 58 f. Het TAber pcnüni- 
fialiSj cap. V zegt: „Non habebis deos alienos coram me. Non facies tibi scniptilo 
neque omnem similitudinem in celo sursum , vel in terra deorsum. Similitudinoiu 
vocauit Moyses ydola que habebant aliquam similitudinem in rebus naturalibus 
vel ymaginem solis, vel lune, vel iouis. Sculptile vocauit illud quod volnnt 
ydolatre assimilare vero deo et simplici conformare .... 

3) Zoo meent Von Zezschwitz, ni2, S. 249. Zie ook Geffcken, S. 11. S 

4) Uitgegeven door Van Vloten, Verz. van Ned. prozastukken van 1229-i4 7fl, 
Leiden & Amst. 1851 , bl. 61 vv. 

ö) De Groote Kinderleere (1538) bespreekt, na al de geboden behandeld te 
hebben, de straf der overtreders met aanhaling van het tweede do,o\ van ons 
tweede gebod. — Doch dit zal wel eene navolging van Luther zijn. 

TROELSTRA, Stof en Methode. 3 
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tekst volledig geeft. Bij hem is het eerste gebod : het zoogenaamde 
opschrift der geboden en ons eerste en tweede gebod i). — Overigens 
heerseht in de formuleering van ons eerste gebod veel willekeur. 
Des Coninx Summe heeft: y,Du en selte niet menigherhande gode 
hebben.'' 2) Eene (andere dan de reeds meer aangehaalde) oud- 
Friesche redactie zegt: ,,Uw God is eenig, de Schepper van hemel 
en aarde; Hem zult gij dienen." 3) Een hs. te Weenen (Hofbibl. 
2725) geeft als eerste gebod het woord van Jezus tot den hem 
verzoekenden Satan: ,yMen sal enen god aenbeden en de hem allene 
dienen." 4). Het Cancellierboeck '^) laat zich hooren: ,,Du salst 
gheloeuen in eynen god, dat is in den vader ende in den soen 
ende in den heilighen gheest , dat dese . III . persone een waer 
echtich god is ende anders gheen god en is 6). 

Somtijds wordt het eerste gebod aangevuld met, zoo niet ver- 
vangen door het eerste der praecepta charitatis. Zulks treffen wij 
aan bij Gerson, in den Spiegel der biecht (Dev. hs. 52) en bij 
Dirc van Munster 7), volgens wien het eerste gebod luidt: 

Ghi sult aenbeden enen god, ende dien suldi alleen dienen 
ende liefhebben, wt al uwer herten ende wt al uwer zielen. 

Die X Ghebode (Dev. hs. 64, 50), het Hulthemsch handschrift «) 
en de Lekenspiegel^) nemen hier beide praecepta charitatis op. 

Het niet hebben van andere goden werd vaak op positieve wijze 
omschreven door te zeggen: ,,een mensch sal sijn gelove, sijn hope 



1) fol. XIV vv. „lek ben sterck, Ie ben v geloeure." — Gaan wij over de 
grenzen, dan kan gewezen worden op den Spiegel des Siinder ft (1470) , te vinden 
bij Geï^fcken, Beil.j Sp. 50. 

2) Tinbergen, bl. 120. 

3) F. Sjoerds, a. w., Iii, 781. 

4) Tinbergen, bl. 131. 

5) Elfdst. VI, fol. 30 van het hs. der Kon. bibl. 

6) Vgl. hiermede, wat de Gioote Kinderleere zegl: „Leert hier oock, mijn 
kindt, dat het si dat rechte ghelooue aen Godt, als wij gheloouen aen den ghe- 
kruysten Christura Jesura , want daer anders gheen Godt en is, dan die in 
Nazareth raensehe gheworden is, in Bethleheni geboren is, ende voor ons ia 
voor ons, ghecruyst is buyten der poorten van Hierusalem op den berch van 
Calvarie." 

7) Gap. IX „van den tien geboden int corte". 

8) Zie C. P. Serrüre, Vaderl. Musenm, II, bl. 424. 
*•>) Zie Tinhergp^n, bl. 123 en vgl. boven bl. 2f). 



Digitized by LjOOQIC 



35 

ende sijn minne in god setten'' i). Dit gaf dan in uitvoerige ver- 
handelingen aanleiding tot de bespreki*}g der drie theologische 
deugden, ja soms tot de behandeling van het symbolum2). Wij 
zoeken thans echter alleen in onze bronnen de uitlegging van het 
eerste gebod en komen bij de behandeling van de andere deelen 
der catechetische stof wellicht terug op hetgeen daarover te vinden 
is in de uitleggingen van den decaloog. 

Wat de positieve uitlegging aangaat, zegt Dirc van Munster, 

dat hier bevolen wordt, behalve de liefde tot God, de vereering 

van engelen en heiligen, inzonderheid van Maria 3). Gerson stemt 

hiermee overeen, doch noemt van de engelen alleen den schuts- 

erïgel^)f en verdedigt het eeren van beelden en reliquieën aldus: 

Oec sellen wi eren die reliquien der heiligen, heilige steden 

ende der heiligher beelden; niet die beelden in hem seluen, 

mar in dien sal men eren die heilighen, daer die beelden na 

gemaect sijn na gewoente ons moeders des* heilige kercks; want 

anders dedemen af godie , alsmen beelt in hem seluen aenbeet , 

geloouende dattet van meerder cracht waer, om dattet scoen 

of lieffelic waer of nyeu of out waer 5) 

Dionysiusö) gaat nog iets verder, als hij de eer, die aan over- 
heden, priesters en voortreffelijke menschen gebracht wordt, hier 
ter sprake brengt: 

Quod si creaturis aliquibus , scilicet superioribus et praelatis 
ac virtuosis, honor et laus aliquando impendant, hoc fit in 
quantum aliquid divinae perfectionis participant, aut deum 



1) Dirc van Munster. Opmerking verdient de omschrijving van ons gebod in 
hs. AA 233 der Kon. Bibl. fol. 141 verso: „Dat yerste gebot: gy en sult geen 
dinck lief hebben boven god, oft meer dan god, oft gelijck god, waer by men 
^d vergeten soude. Dat is: die mensche sal syn geloeue, synen hoep setten in 
god ende anders in genen creatuer.'' 

2) Zoo doen Herentals (die de overtredingen rangschikt , naarmate ze zondigen 
tegen geloof , hoop of liefde) , Nider en het Proütelic boexken voer simpel menschen 
(zie boven bl. 28 v.). Viexmont noemt de zonden tegen geloof, hoop en liefde. 

S) Zie mijn proefschrift, bl. 195. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 8 noot 3. 

5) Vgl. wat Geffcken, Beil. Sp. 52 meedeelt uit den Spiegel des Sanders, 
Herentals zegt hetzelfde en verdedigt bovendien de beelden als „boeken der 
leeken." 

G) Opera minor a^ I f. 483. 

3* 
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quodammodo representant; ideoque totum principaliter atque 

finaliter ad dei est laudem et gloriam referendum. Nam deus 

in suis operibus ac vicariis honoratur et inhonoratur, quibus 

et protestatur: Qui vos audit, me audit, et qui vos spernit, 

me spernit. 

Als Herentals de positieve zijde van dit verbod wil laten zien , 

dan bespreekt hij de woorden: ,,Gij zult den Heere, uwen God, 

aanbidden en Hem alleen dienen", en voorts: ,,Gii zult liefhebben 

den Heere, uwen God, enz.'' 

Wat hier verboden wordt, drukt hs. AA 69 zeer kernachtig uit: 
,,Soe wat die mensch boven Gode mint, ocht ghelijc Gode, dates 
een vremt God'^i); maar de breedere traktaten staan hierbij uit- 
voerig stil. Dire van Munster 2) zegt, dat tegen het eerste gebod 
zondigen alle ketters en bijgeloovigen , allen die menschen vreezen 
en die uit ijdelheid met de mode meedoen 3). Als Herentals *) het 
heeft over de Jcetters , dan kan men zien , dat hij in den hervor- 
mingstijd leeft: 

Aengaende tgelooue, so misdoen tegen dit gebot alle die 
ongheloouige. Item alle ketters , die ons ghebenedide een- 
drachtich ghelooue veranderen, verminderen oft vermeerderen 
willen, daer si connen ende mogen, buyten den rechten wege 
vander heyligher kercke. Item die boecxkens daer toe maken. 
Item diese prenten. Item diese vercoopen ende verbreeden. 
Item die anderen , die se vort leenen om die te leeren. Item die 
anderen sulcke ketterien leeren heymelic oft openbaer. Item 
dier ander gheerne toe brengen souden bi raden, bi ghiften, 

oft bi dreygementen 

Naast de ketters worden de heidenen, die in veel goden, en de 
Joden, die niet in den drieëenigen God gelooven, geplaatst 0). Het 
bijgeloof wordt fel bestreden en meestal worden allerlei super sti- 
tieuse gbruiken opgesomd. Zoo doet o. a. Guido , die het echter 



1) Vgl. Die X Ghebofh (Dev. hs. ()4, f)») on bovon , hl. .^f), noot 1. 

2) Zie mijn proefschrift, hl. I^f). 
^) Vgl. hierover Herentals. 

4) fol. xxxvii. 

^^) Altlus Guiiiihertns TornaeenHis, zie hoven hl. HO v. 
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noodig oordeelt , om enkele gewoonten van landbouwers en genees- 

heeren in bescherming te hemen i): 

Nota tamen quod agricole qui seruant tempora ad seminandum 
vel ad arbores ineidendas et ad similia, que certam et natu- 
ralem habent rationem, vel phisici, qui ad medicinas dandas 
vel minutiones faeiendas et ad similia obseruent dies certos et 
tempora, non condemnantur hie. Cum enim omnia ista inferiora 
subsint quantum ad naturam corpoream influentie corporum 
celestium, non est prohibitum, immo est debitum et necessa- 
rium respieere in istis et attendere influxum stellarum et 
planetarum. .... Notandum etiam quod si aliquis vel aliqua 
colligat aliquam herbam , dicendo simbolum vel orationem do- 
minicam , ut ponat eam super aliquem infirmum ista intentione, 
ut in istis deus et creator omnium et dominus honoretur, 
non reprobatur, dummodo nuUa alia observantia superstitiosa 
observetur vel misceatur .... 2) 
In hs. X 114 der Kon. bibl. wordt er echter op gewezen, dat 

de bijgeloovige soms gelijk schijnt te krijgen: 

Oic so verhenget onse here dicwile wel onderwile ouermits 
ongeloue der menschen ende wercke des duuels , dat die dingen 
also geschien als si dair in gelouen .... 3) 
Terwijl Gerson in 't algemeen er op wijst, dat alle doodzonde in 

strijd is met dit gebod ^) , bespreekt Nider hier vooral den hoogmoed 



1) ManipuluSf ss 7 s. 

2) Vgl. Nider bij Geffcken , S. 55 — en het door Van Borssum Waalkes 
in De Vr^'c Fries uitgegeven traktaat (100 b). 

3) Nooit wordt de tooverij enz. als iets onwezenlijks beschouwd, maar als 
iets duivelsch. Zie b.v. Der Sielen Trocst , bl. 25—30 van het Dev. hs. Op bl. 30 
lezen we : „Lieve kynt , wilstu godes gebod wel holden , [soe en saitu gelouen] noch 
aen die Aluinnen , noch aen die goede wichten , noch gheenrehande spottenisse ; 
want dat is al des vyants droch , daer hy die lude mede bedrieghet , die crancke 
geloue hebben. Soe wye vaste geloue hevet, die en mach dat droch nyet 
schaden." — Volgens het traktaat in De Vrije Fries mag men wel „die handen 
besien" en dergelijke dingen doen „om den tijd te verdriven in geselscap mitten 
anderen." — Zie nog Moll , II iii 86 en JI iv 108 v. 

4) Cap. V: „Want wie dootelike sonde doet, die brect dit ghebot, om dat hij 
sinen wil, die den godliken wil contrarie is, over gods wil settet, die anders 
ghebyet," 
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en de traagheid, terwijl de Spieghel des kersten gheloefs zegt, 
dat de hoogmoedigen en de onkuischen als ^^quade kersten" zijn 
aan te] merken, de eersten omdat zij een afgod maken van zich 
zelf, de laatsten omdat zij een afgod maken van een ander mensch '). 
Hs. X 114 komt op tegen allen, „die te seer mynnen horen scat, 
goud ende silver" ^). ,,Salmen," zegt het Cancellierboeck y ,,guet 
ende rijcheit mynnen, dat sal sijn ten alre lesten, ende also voel 
als sy nutte ende orberlic syn gode mede te dienen ende den 
liehame mede te vueden in dienst gods, ende sinen euenkersten 
mede te deylen den et noet is." 

De Spiegel der biecht ijvert op grond van het eerste gebod tegen 

alle denkbeelden, die aan noodlot of voorbeschikking herinneren: 

Hebdi yeet ghesproken, wanneer v yeet quaets toequam: 

dit is mi besceert van gode, want ie en conde des niet ghe- 

kieren ? Hebdi gheloeft , dat een mensche gheboren wort totter 

tijt , dat hem nummer goet en gesciet 

Zoo rekent het Profitelic boexken tot de overtreders 

dye segghen, dat nootsakelijcken gheschien moeste, dat adam 
sondichde, oft dat cayphas, pylatus etc. onsen heere ter 
doot brochten, want god dat soe hadde voersien. Dese voelen 
teghen tgheloue ende oeck blasphemie spreken in die goetheyt 
gods , want waert dat dese daertoe hadden van gode bedwon- 
ghen gheweest , soe en hadden sij gheen sonde ghedaen .... 
Int ghelijck sijnder dye segghen: soe my god heeft voersien, 
dat ick behouden sal sijn oft verdoemt , alsoe salt gheschien , 
dese voelen oeck valschelijck , ende spreken teghen theylich 
kersten gheloue. Want die voersienicheyt gods in desen en can 
v tot uwer salicheyt letten noch helpen , dan uwen wille alleen , 
dye V god vrij ende los heeft ghegheven 3) 



1) Vgl. nog hfdst. IX en X van het Profitelic boexken voer simpel menscheriy 
boven bl. 29. Het Caneellierboeck wijst op den geestelijken hoogmoed van hen , 
„die hem seluen verheffen in hoer selfs salicheit". 

2) Dionysius combineert de gierigaards en de wellustigen ; Opera mirwra, I 483. 

3) Der Sielen troest vindt zulke denkbeelden heidensch: „Lieue kynt, wiltu 
godes gebot wal holden , soe en saltu nyet gelouen an dese wizald , daer die heyden 
aen gelouen, die spreken: Wat die wizaldus enen menschen gescepen heefft, dat 
moet hem gescien, dat sy goet off quaet"; bl. 33 van het Dev. hs. — Zie over 
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De Spiegel der Biecht is daarom tegen de godsoordeelen, gelijk 
ook Herentals hen veroordeelt, ,,die god tempteren ghelijc met 
doodencampe te vechten, gloeyende yser te willen handelen/' i) 

Ten slotte wijs ik er nog op, hoe Herentals het valsche ver- 
trouwen op de goddelijke genade afwijst naar aanleiding van dit 
gebod, als hij spreekt van hen, 

die hoer lieder betrouwen ende hope stellen op die goetheyt 
gods alleen, ende daer op te stouteliker ende te gherusteliker 
leuen in horen sonden, meynende: god heuet al voldaen^). 

Het tweede gebod. Die X Ohebode (Dev. hs. 64) laat zich 

aldus hooren over het tweede gebod: 

Die eerste graet, daer men dit ghebod mede breect, dat god 
zwaerlike wreken sal, is, dat men zweert bi gode ghewoen- 
like , ende men niet en weet oft waer is of [niet] en is. Dander 
graet is , datmen zweert bi gode ende ghelouet den euenkersten 
te gheuen of te ghelden of te helpen of te vergheuen, ende 
men des niet en doet, als ment doen mach. Die derde graet 
is, dien god alrezwaerlicste wreect, dat men zweert bi gode 
ende ghelouet gode reynicheit te houden of bedeuaert te gaen 
of te vasten of des ghelikes , ende ment niet en doet , als ment 
doen mach. 
In hs. X 114 der Kon. bibl. treffen wij ook eene verdeeling in 

drieën aan, maar van eenigszins anderen aard: 

Het is te weten dat die naam goods wort genomen ydelike 
drierhande wys. Ten eersten als yemant sweert ydelic ende 
onnuttelic noemt die eerste waerheit^) sonder sake ende daer 
mede tuget. Ten anderen mael swerende loeslic ende bedriechlic, 
als in comanscap sinen naesten te bedriegen, ende sweert siin 
dinck beter te wesen dan tis , off dattet hem meer heeft gecost 



de wilsalde (^^ fatum) het opstel „Volksgeloof en volkstaal", door Eelc^o Verwijs 
in de Taal' en Letterbode j II 1871, bl. 58 vv. — Zie voorts het door Van 
BoRSSUM Waalkes uitgegeven traktaat (101 b). 

1) fol. xxxvii. 

2) fol. xxxvii V. Later zullen wij zien, hoe zulks zonde tegen den H. (Jeest 
werd geacht. 

3) De eerste waarheid is, dat Uod is. 
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dant gecost heeft. Ten derden mael swerende dwaeslic ende 
mit harden moede, ende dat gesciet oic tweerhande wijs: ten 
eersten swerende vermaledidelike , als wanneer yemant sweert 
biden dermen cristi off alsulcker wijs ; ten anderen mael 
swerende oneersaemlic, als wanneer yemant sweert biden vqff 

wonden cristi als die vlaminge i) 

In den regel worden het vloeken 2) , de meineed en de verbreking 
van beloften tot dit gebod gebracht. Zoo doen Gerson, Dirc van 
Munster en Geilhoven 3). Guido zet voorop de drie vereischten 
van een geoorloofden eed, nl. veritas, judicium en justitia^). Met 
,, judicium' ' bedoelt hij, dat de eed noodig moet wezen, als b.v. 
de eenvoudige verzekering niet geloofd wordt; met ,,justitia", dat 
hetgeen men zweert, geoorloofd en eerlijk is. Het vloeken kan al 
naar omstandigheden eene vergeeflijke of eene doodzonde zijn. 

Sed quid fiet de istis iuramentis quotidianis, que fiunt ex 
quadam leuitate et ex quadam mala consuetudine ? Numquid 
ibi est perjurium cum deficit ibi iudicium ? Dico quod sic. Sed 
si fient de re licita et sine intentione decipiendi vel fallendi, 
illud periurium non est nisi peccatum veniale; si autem fiant 
cum intentione fallendi , vel si fiant de re illicita , est peccatum 
mortale. 
Niet elke eed behoeft gehouden te worden, daar de eed niet be- 
doeld is, om aan de ongerechtigheid te binden. 

.... iuramentum , quod fit de re illicita , vel quod fit contra 
caritatem et quod non potest servari sine interitu salutis eterne, 



1) Het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat geeft de volgende 
„drierhande manieren'' om dit gebod te houden : ,,dat men sonder noetsake niet 
en sal sweren — dat men geen eet noch gelofte en breke — dat men bi den 
godliken name niet en swere, noch oec en vloeke." (104 a). — Zie daar voorts 
over het „oneersaemlic" zweren: fol. 106a, 107 b. 

2) Daaraan hebben wij te denken bij het „oneersamlic , venualedidelic , onnut- 
telic ende ghewoenlic sweren". Het Liber Floretus zegt: men mag niet zweren 
sine veritate et sine necessltate. 

3) Geilhoven spreekt hier over: perjurium, votum, de adiurationibus tam 
demonum quam creaturarum. — Zie over Nider: Geffcken, 8. 60. 

4) Naar Jer. 4 : 2. Dezelfde onderscheiding treft men aan in het traktaat , 
door Van Borsslm Waalkes uitgegeven (104 a, b). — In latere verklaringen 
van CTcreformeerde zijde vindt men dezelfde gedachte. 
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sicut si iurarem me aliquem interfecturum periurium est , 

nee est aliquatenus obseruandum i). 
De Christen mag niet zweren bij de afgoden , maar mag , zoo dat 
noodig is, wel van een heiden den eed bij zijne afgoden aannemen -). 
Herentals zegt , dat tegen dit gebod zondigen , die hunne geloften 
breken, maar evenzeer zij, 

die kinders oft iongers dwingen oft vertwifelen tot sekeren 
state van verbande, eer dieselve ionghers mogen vroetschepe 
hebben van dien verbande, wat se in hebben 3). 
Eigenaardig is , dat dezelfde schrijver onder de misbruikers van 
Gods naam rekent 

die kerstenen, met Joden en heidenen ghemeynscap heb- 
bende, ende so ondueehdelie onder henlieden lenende, datsi 
ons ghelooue ende onsen god daer bij blasphemeren^). 
Somtijds wordt de verklaring van dit gebod niet scherp onder- 
scheiden van de uitlegging, die gegeven wordt aan het woord: Gij 
zult geen valsch getuigenis spreken 5). Zoo brengt Fantinus Dan- 
dulo tot het tweede gebod den leugen , dien Guido onder het achtste 
rangschikt. 

Zonderling is , wat het Liber penitentialis schrijft tot toelichting 
van ons gebod: ,,a christo, qui est deus tuus habens carnem tuam, 
non separabis diuinitatem vel humanitatem. " In de opmerking van 
Wessel Gansfort 6): ,,quod praecipientes numerosam psalmodiam 
et longas preces vocales, videntur urgere, ut nomen Domini in 
vanum assumatur*', ligt eene reformatorische tendenz. 

Het derde gebod. ,,Die heilige dage sulstu vieren*', zegt Dirc 



1) Vgl. Der Siekn Troest (Dev. hs., bl. 72) : „Sweerstu wat quaets te doen 
du en salte dat nyet holden .... luer du en salte boete daii* off ontfaen dattu 
gesworen hebste." 

2) Vgl. E. VAN DER HooGHT , a. w. II , bl. 183 V. 

3) fol. xlv. 

4) Vgl. hiermede Der Stelen Troest^ die zegt, dat dit gebod ook „beduyt 
alsoe vele: du en salte den kersten name nyet toe vergheues hebben on tfangon", 
en dan de legende van Judas mededeelt. (Dev. hs. bl. 90 vv.) 

5) Vandaar de bijeenplaatsing dezer geboden in de Tabula fidei chriaiianac 
(Utr. hs. 375, uit de 14e eeuw). Zie boven bl. 21. 

^) In De Oratione, Lib. I, cap. VII. Zie Opera j Grou. 1614, p. 14. 
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van Munster, en al wordt onder de heilige dagen somtijds de 
Zondag afzonderlijk genoemd , nimmer worden de eerste achterge- 
steld bij den laatste. Guido geeft eene lange lijst van feestdagen. 
Tot den tekst van het gebod wordt alleen in eene Oud-Friesche 
redactie 1) gerekend de beweegreden: want Grod heeft gerust, toen 
Hij hemel en aarde geschapen had 2). Zelden wordt het Sabbatisme 
besproken; Die X Ghebode^) zegt eenvoudig: ,,dat is mit ons die 
sondach''. Guido**) laat echter de volgende redeneering hooren: 

Sed forte diceret aliquis: istud preceptum de die sabbati et 
non de die dominico intelligendum est. Ad cuius evidentiam 
notandum, quod in lege veteri fuerunt quedam precepta ceri- 
monialia, quedam moralia. Cerimonialia erant illa que perti- 
nebant ad specialem cultum dei , sicut quod tali die fieret tale 
sacrificium vel tale , et etiam illa que pertinebant ad cerimonias 
illius populi, sicut quod induerentur tali veste et similia. Et 
ista precepta, ex quo christus resurrexit, non fuerunt obser- 
vanda; immo, qui ea obseruaret, mortaliter peccaret. Moralia 
erant illa que erant de dictamine legis nature, sicut deo servire, 
honorare parentes et similia; et talia precepta adhuc manent 
in virtute sua. Modo preceptum de observatione sabbati partim 
erat morale, quantum ad hoc, scire, quod debitus honor im- 
penderetur deo, quia istud est de dictamine legis nature; sed 
quod tali die determinata talis honor impenderetur magis quam 
alia die, erat cerimoniale, inquantum requies illius diei erat 
figura illius sabbati magni , quo christus quievit in sepulchro, 
et ideo quantum ad istud cessavit illud preceptum, ita quod 
dies sabbati fuit mutatus in diem dominicam et rationabiliter. 
In hoc enim die mundus sumpsit exordium , resurrexit christus, 
mors interitum et vita accepit principiumS). Et ista est intentio 



1) Medegedeeld door F. Sjoerds, a. w. I ii 782. Hereatals neemt den tekst 
wel in zijn geheel op, nmar spreekt hierover niet. 

2) Besproken wordt dit rusten Gods in het door Van Borssum Waalkeb 
uitgegeven traktaat (lila). 

3) Dev. hs. 64. 

4) Manipiiluitj tt 2. 

») Vgl. het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat (lila): „Want 
in dien dage god geboren werden wolde ende opuerstaen van der doot. Ende 
alle die olde vaders vter hellen verlossen." 
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beati Pauli in epistola ad Col.; ubi dicitur: Nemo vos iudicet 

in cibo aut potu aut in tempore diei festi aut neomenie aut 

sabbatorum , que sunt umbra futurorum .... 

Geboden wordt hier te rusten van den arbeid en den dag te 

heiligen. Ten opzichte van de rust drukt de eene schrijver zich 

beslister uit dan de andere. Dandulo zegt: per hoc prohibitur nobis 

laborare diebus festivis et maxime diebus dominicis", terwijl het 

Liber Floretus heeft: Tercium (mandatum) est sanctificare festa 

et nihil mali aut prohibiti facere in eis." Doch in den regel is de 

opvatting vrij mild. Op de feestdagen, zegt Dionysius, 

ab operibus mechanicis seu servilibus est cessandum. Opera 
vero servüia ab ecclesia sunt determinata, videlicet opera 
mechanica y agricultura, mercatura ac plantatura et caetera 
vacationem ad deum impedientiai). 
Over wat geoorloofd is, laat Guido zich aldus uit: 

Nota etiam quod propter periculum hostium vel tempestatis 
imminentis possunt fructus colligi in diebus dominicis et fes- 
tivis. Ita tamen quod de illis pro posse studeant illi, quorum 
sunt, largiores elemosinas erogare. Scolares etiam in huius- 
modi diebus possunt scribere in quaternulis suis lectiones 
quas per ebdomadam audierunt. 
terwijl Jacobus Philippus van Bergamo in zijn Herithoma-) 
zegt, dat tal van redenen ons kunnen verontschuldigen, als wij 
op de feestdagen iets verrichten, als: de geringheid van het werk, 
de noodzakelijkheid, de vroomheid des harten, het afweren van 
gevaar. Maar alleen onafwendbare noodzakelijkheid mag er toe 
leiden om op zulke dagen de godsdienstplichten te verzuimen, 
anders begaat men doodzonde 3). Dezelfde vier gevallen van ver- 



1) In het door Van Borssum Waalkens uitgegeven traktaat worden vier 
dingen genoemd , die op den rustdag verboden zijn : handenarbeid , koopmanschap , 
„dingen" en het spannen van de vierschaar (111b, 11 2a). 

2) fol. xii. 

3) De kerkelijke rechtspleging legde bij overtreding boete op. In „dat Seendt- 
breeff Recht van der provestie I^oppersum" (1424) leest men: „Voire untydich 
werck dre Engelsch penninck, ist dattet gewroget wort, mer in den bouwe off 
wanner dattet anders noet is, soo mach de hovet Priester myt syn kerspelman 
dispensiereo." Zie Schotanus, Brieven ende doeumenten^ 115, achter zijne Ge- 
schiedenis van Friesland. — Zie over de praktijk Müll , Il iii 201 v. 
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ontschuldiging worden genoemd in hs. X 114 der Kon. bibl.i), 
dat o. a. zegt: 

Ten anderen male wordt een mensche onsculdicht om noot 
des arbeits, welcke noot also groot sel wesen dat mens noch 
voir noch na doen en mach sonder vermoedeliken anxt der 
verderfnissen off grote verquadinge des dinges als ... . in den 
harinc vange wantmen dien alleen moet vangen op sonder- 

linge tiden Ten derden mael so onsculdigt dat werck 

op den vierdach van sonden goddiensticheit off guedertierenheit 
des harten. Want het is wel geoirloft op die heilige dage te 
bouwen om gods willen ende den armer acker te sayen off 
hout te voeren ontfermeliken persoenen, dat siin blinden off 
armen off weduwen off weesen2). 
Opmerking verdient hier nog hs. AA 69 der Kon. bibl. '^) , daar 
het op 't gebied van den handel eene uitzondering toelaat: ,,Hier- 
inne es verboden . . . copen en vercopen, en ware eten of drinken". 
Gerson waarschuwt zoowel tegen eene te ruime, als tegen eene te 
nauwe conscientie in deze dingen en geeft den raad, om in geval 
van twijfel zich tot ,,ouersten ende gheleerden" te wenden. De 
geboden rust mag echter niet tot ledigheid voeren als bij de Joden : 
want si vieren die in lichaemliker ledicheit tot logenen ende 
oncuysheit. Si daden veel bet, dat si inden vierdagen yets 
wat saeyden in horen acker, dan si inden marctuelde off 
inder straten alden dach staen te twistinge off te vechtinge. 
Ende beter waert dat hoir wyuen sponnen woUe in den hei- 
ligen dage dan dat si alden dach ontameliken springen anden 
danse .... 4) 
De dag moet geheiligd worden. Dit kan geschieden, volgens 
Gerson , 

in veel manieren. Ten yersten dat een yegelic inder vierdach 
misse sal horen , als hi geen wettelic hinder en heeft .... dan 



1) fol. o V. 

'^) Het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat noeiut als vierde 
verontschuldiging: „Als men om een gemeen wercs wil, dat goet is, te vergeues 
wat doet, daer men geen sunderlinc loen of nemet", wat hier al in de derde is 
opgesloten (112 b). 

^) Van Vloten, bl. ü2. 

4) Hs. X 114 der Kon. bibl. 
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salmen horen dwoert gods ende geestelike leringe , gherustelic 
ende eerwaerdelic sonder bespottinghe , of sonder dat te be- 

hinderen Een sal dan lesen sijn pater noster , aue maria , 

credo ende ander deuote gebeden, die hi can; sijn penitencie, 

die hem gheset is, sal hi nerstelie volbringen. Een sal oec 

gods hulpe bidden doer bede van den heiligen .... 

Als een godvruchtig sabbatswerk noemt Dirc van Munster ook 

nog het bewijzen van eer aan ,, heilige steden*', waarover Gerson 

spreekt bij het eerste gebod i). 

De Sielentroest handelt naar aanleiding van het derde gebod 
over het bidden van het paternoster enz., over het bidden op de, 
zeven getijden en geeft eene uitvoerige beschrijving van den kerk- 
dienst met tal van voorschriften omtrent het knielen enz. en met 
vertalingen van kerkliederen 2). Nider bespreekt bij dit gebod de 
zeven sacramenten 3). 

Daar de mensch tot godsvrucht geroepen wordt op dezen dag, is 
de op dien dag bedreven zonde erger dan die op andere tijden: 
,,etsie quotidie, tamen tune est cessandum a vitiis et gravius est 
tune peccare'*, zegt Dionysius^). Immers, zoo betoogt Herentals»^), 
wie alsdan doodzonde doet, bedrijft niet alleen kwaad, maar ont- 
heiligt bovendien den aan God gewijden dag. Tot ontheiliging van 
dezen dag strekt vooral de lichtzinnigheid: 

Jeghen dit ghebod doen de ghene, die de heileghe daghe 
met dansene ende met dobbelne ochte met anderen ledeghen 
spele omme gaenö). 
Herentals noemt o. a. deze overtreders van ons gebod 7) : 



1) In hs. AA 233 der Kon. bibl. staat: „dat gebot eyst, dat wi i\('\\ lioiligon 
dach sullen heiligen met ghebeden , met gedachten , met dancbaorhoit ondo waohten 
van sonden ende gedencken der weldaden gods, sondorlingo dat hi ons mot 
synen duerbaren bloet verloest heuet." 

2) De eeredienst is, volgens Sielentroest , vooral Mariadienst. 

3) Zie Geffckén, S. 63- 

4) Vgl. mijn proefschrift op bl. 94. 

5) fol. lix. 

6) Aldus zegt het Hulthemsch hs.; zie C. P. Serrure, Vnd. Mmenm II, 
bl. 424. Der Stelen Troest zegt, dat men raag „in der hiligor tyt gheon oner- 
niate doen ynne eten noch yn dryncken." (Dov. hs., bl. 139.) 

7) fol. lx. 
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Item die dan haren tijt meest ouer brengen met ten marcte 
te reysen, oft met rekeninge te houden oft te maken. Item 
die dan scheeren, naeyen oft peerden beslaen sonder noot- 
Item die wt giericheyt sauonts te late wercken, ende op der 
dach veel tijts ouer brengen met nieu cleederen aen te trecken , 

so datser god ende die kereke om laten 

Hs. AA 69 is schier het eenigei) traktaat, dat de aandacht 
vestigt op: noch uw zoon enz., door aldus te paraphraseeren : ,,Ghi 
en moeght niet laten werken uwen kinderen, noch uwen boden, 
noch uwen beesten, noch uwen gasten, die binnen uwer porten 
gheherberghet zijn** 2)^ terwijl Gerson dit, na gesproken te hebben 
over het hooren van Oods woord op den Zondag, in positieven 
zin aldus omzet: ,,Oec mede alle, die sorch hebben ouer anderen , 
sellen haer kinderen oft haer dienaers leren ditzelfde te doen , want 
laten sijt, sij doen een sondich gebreck". 

Het vierde gebod. Wat den tekst aangaat, moet opgemerkt 

worden, dat slechts weinig traktaten 3) de aan het vierde gebod 

verbonden belofte mededeèlen. Herentals, die ook hier getrouw 

den tekst geeft, zit met de belofte wat verlegen, want hij schrijft 4): 

Aen dit gebot stelt god een belofte, seggende: opdat ghi 

lanc gheduerich van leuen moget wesen etc. Want tis redene , 

indien ghi henlien eert, daer ghi dwesen af hebt, ende v sa- 

lich^t ende weluaren, dat v dan dwesen ende dweluaren te 

bet ende te langer sal onderhouden worden. Mer want alle 

beloften gods die wat tijdelix belonen te verstaen zijn, altoos 

also verre als dat tijdelic die mensche soude moghen veruoor- 

deren ter eewicheyt. Daer om als god siet, dat die mensche, 

diet aen zijn ouders ende ouersten wel verdient, ^iat tijdelic 

niet en soude ter salicheyt vervoorderen maer die beletten , so 

en sal god dat tijdelic dien mensce niet geuen, om datter 



1) Ik kan hierbij nog noemen Der Stelen Trocst: „du en salte des hiligen 
dages nyet arbeyden, noch dyn gesinde nyet laten arbeyden" (Dev. hs., bl. 134). 

2) Van Vloten , t. a. p. 

3) Des Coninx Snmme^ Hs. X 114 en de Ond-Fr. redactie (F. Sjoerds , a. w. 
I I H09). 

4) fol. Ixi. 
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zijn salichey t niet bi verachteren en soude , maer dies salt hijt 
hem inden loon der eewieheyt dobbel in stellen, ende zijn be- 
lofte voldoen. *^ 
Wat de verklaring betreft , de Spiegel der biecht past het gebod 
alleen toe op de ouders, maar hij heeft hierin aUeen hs. AA 233 
der Kon. bibl. op zijn zijde. Met Dirc van Munster wordt door 
alle uitleggers de aan de ouders verschuldigde eer ook toegekend 
aan ,,geestelike ende waerlike heren''. Die X Ghebode onderscheidt 
hier wederom 3 graden in de overtreding: als men de ouders niet 
eert — als men de kerk, die eene moeder is, versmaadt — als 
men den hemelschen Vader, den Schepper van alle dingen, die 
,,die ziel nader heyligher driheit ghebeelt heuet ende gedwoghen 
mitten heylighen bloede ons heren ihesu christi*', niet liefheeft. 
Hs. X 114 maakt dezelfde onderscheiding en zegt eigenaardig: 

Voort want wi sculdich siin gode te mynnen bouen alle dinck 

ende siin gebode te houden ende sinen wet te volghen, so en 

sel nyement vader off moeder off priester onderdanich wesen 

tegen dat gebod goods off salicheit siinre sielen. 

Dirc van Delf keert daarom de volgorde om en laat het gebod 

allereerst slaan op God en de drieëenheid , dan op prelaat en kerk , 

eindelijk op vader en moeder i). 

Treffend teekent Der Sielen Troest het recht, dat de ouders 
hebben op de liefde der kinderen: 

Denke daer aen, dat sy dy voeden, doe du een cleyn kynt 
waerste. Denke, hoe menighe sorghe dyn moeder heuet gehadt 
om dynen wille ende hoe menich weruen sy de slaep om dynen 
willen gebroken heeft. Dencke, hoe zuer du haer geworden 
biste. Ende soe wye horen olden van oer noetdurfte niet en 
geeft nae synrë macht, die sall dat weten, dat got dat nyet 
wil laten ongewraken 



1) Het is opmerkelijk, dat het door Van BotissuM Waalkes uitgegeven 
traktaat als de „drierhande vaderen" opnoemt ouders, geestelijken en de kerk 
(maar God niet). De geestelijke vader wordt geëerd met gehoorzaamheid bij 
hoogtijden, vasten en mijden van geëxcommuniceerden ; met offer en tienden, 
het jaarlijks ontvangen van het sacrament des altaars; met woorden, ,,want die 
priesters gaen op eertricij in oristns persoen". 
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maar waarschuwt ook: ,,en volge dynen olderen nyet yn quaden 
dingen*' i). 

De liefde voor' de ouders houdt met dit leven niet op. Na hun 
dood moet men hun dankbaar zijn en voor hen bidden om hunne 
zielen te verlossen uit het vagevuur 2). 

Guido neemt het gebod zeer ruim, door te zeggen: ,,nomine 
patris et matris intelliguntur omnes proximi, quibus si indigeant 
sunt septem miserieordie opera exhibenda''. Daar dit gebod het 
eerste was van de tweede tafel, lag het voor de hand hier over de 
naastenliefde te handelen. Zoo luidt het opschrift van hoofdst. XIV in 
het Profitelic boexken voer simpel menschen: ,,Van tvierde ghebot, 
hoe wi sijn sculdich onsen naesten te beminnen na gods gebot..." 
en wordt in dat werkje bij dit gebod gehandeld over het berispen 
van des naasten zonde, over haat, nijd en achterklap. 

BeExposicie opt Paternoster^) ziet in de moeder Maria: 

Eer dyn vader, dat is dyn god onsen here ihesum christum'*). 
Ende dijn moeder, dat is die ioncf rouwe maria , die, winnende 
dat waer lichaem christi, is gheworden ene gheestelike moeder 
alle syns gheestelike lichames, so die lerre ancelmus seghet'"^). 

De Sielentroest deelt, na uit het gebod afgeleid te hebben: 
,,eert dat beelt dijns hemelschen vaders'' allerlei verhalen over 
bloedende crucifixen mede. 

Het vijfde gebod. 

Dat vijfte gebot is: Du en selste nyement doden. Inden 
welcken openbairlic alle manslacht verboden wort, mar ver- 
burgentlic wort dair verboden alle gramscap mitter harten als 
hat ende nijt, off in woorden als smadelike te spreken van 
hate om hem te onteren, off in wercken als te slaen off te 
trecken biden haer van toorn. Het is te weten dat vele siin 
manieren van manslacht; som is lichaemlic, som is gheestelic. 



1) Dev. hs., bl. 246 v. eD 241. 

2) Zoo leest men bij Dandnlo en in hs. X 1 14. Zie ook Van Borssitm Waat.kes. 

3) Dev. hs. 8, fol. 9. 

4) Vgl. boven bl. 47. 

•'>) Iets later volgt een exempel, „hoe anxtelic het is die selighe ioncfronwe 
maria te blasphemieren." 
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Lichamelic is in welcken enen mensche na den lichaem wort 
gedoot. Ende dat geschiet in twie manieren, als mitter hant 
ende mitter tongen. Ende mitter tonghen gheschiet manslacht 
in drien manieren. Ten eersten in den gebode; also dode 
pylatus cristum. Ten anderen mael in den rade; als yement 
den anderen raet off bidt, dat hi dootslach doe, ende toent 
hem oirbarlicheit die hi veruolgen mach wt der dootslach. Ende 
alsulcke menschen, als innocencius seit, siin sculdich des 
dootslages. Ten derden mael gesciet dootslach alleen van be- 
scuddenis off wt den moede te bescudden den gene die den 
dootslach doet, als of yemant ghinc te doden enigen mensche 
ende du des wistes ende names dien in dinen geselscap .... 
Gheestelic dootslach is , in welcken een mensche wort geestelic 
gedoot als ten eersten in hate tot enigen menschen , van welcken 
sinte Jan schrijft: Al die gene, die sinen broeder haet, die is 
manslachtich. Ten anderen mael doet men geestelic dootslach , 
als yement den anderen trect van enen gueden wille ende 
gueden wercken totter werelt .... Ten derden mael gheschiet 
geestelic dootslach mitten woorden ende mitten monde als in 
afterclappinge van onsen euen kersten van hate. Ten vierden 
gesciet geestelic dootslach in den wercke, als niet te spisen 
off niet te hulp te comen den armen in hoirre noot. 
Met deze uitlegging van hs. X 114 komt die van Guido vrij wel 

overeen i). 

Zeer dikwijls wordt bij dit gebod de onderscheiding van gedachte, 

woord en werk toegepast 2). Opmerking verdienen de gevallen, die 

Guillibertus van Doornik hierbij aanneemt: 

non occides corde, scilicet mortem alterius desiderando vel 



1) Bij Guido geschiedt de lichamelijke doodslag facto op vier wijzen: jnsticia 
(als de rechter of de beul behagen scheppen in den dood van een rechtvaardig 
ter dood veroordeelde), necessitate (als die noodzakelijkheid wel te vermijden 
was geweest; bij onvermijdelijke noodzakelijkheid moet men toch rouw betoonen 
„et suis peccatis asscribere,^quia in tantam potuit venire necessitatem. Bonarum 
enim raentium est ibi culpam invenire, ubi culpa non est..."), casu (waarbij 
men onderscheiden moet, of men een geoorloofde dan wel een ongeoorloofde 
zaak op het oog had) en voluntate. — Vgl. Van Borssum Waalkes (128 vv.). 

2) O. a. door Dirc van Munster, Guillibertus Tornacensis en in het TAher 
Floretus. 

TBOEiiSTRA, Stof CU Methode. 4 
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odium retinendo vel etiam in mortem alterius consentiendo. 

Non ore vel ore detrahendo, quia hic occiditur proximus in 
conscientia aliena, in qua vivebat per bonam famam; vel 
consulendo, hic occiditur in conscientia propria, cum per 
malum consilium suum separat eum a deo qui est vita sua; 
vel precipiendo ut in judice malo .... Non opere , et hoc tri- 
pliciter: omisso, cum non subvenitur proximo in extrema 
necessitate posito . . . commisso , ut in eis qui sunt principales 
vel coadjutores ad homicidium perpetrandum ; exemplo malo. . . 
De laatste gedachte vindt men terug bij Dirc van Munster en in 

het Hulthemsch handschrift; in het laatste lezen wijl): 

Jegen dit ghebodt, gheestelike te verstane, doen dieghene, 
die hem seluen ochte haren euenkersten syn ocsuun^) van 
hoeftsonden, want met hoeftsonden doot men de ziele. 
Treffend laat zich de Sielentroest^) uit over het moorden met 

de tong: 

die quade tonghe moerdet menighen mensche. Die quade 
tonghe is gelike enen sweerde; si is noch scerper dan een 
sweert , want een sweert en mach nyemant moerden , hy en is 
daer teghenwoerdich ende dair by; mer ene quade tonghe 
moerdet enen mensche wael ouer hondert milen; dat sweert 
en mach enen mensche niet meer nemen dan dat lyff , mer die 
quade tonghe nemet menighen mensche die siel, als sy oen 
totten sonden trect off myt quader leer toestoket mit quaden 
dinghen. Alsoe wert menich mensche verraden ende tot quaden 
dinghen gebracht**). 



1) Serrure, Vad, Muaeum^ 11, 424, 
'^) = gelegenheid, reden. 

3) bl. 332 van het Dev. hs. 

4) Een behartigenswaardigen wenk geeft Der Siclen Troest aan opvoeders in 
het tweede exempel, dat hierbij wordt meegedeeld: „Een abbet quam tot Sunt^ 
Ancelmus ende sprac : Lieue vader , wat sullen wy den kinderen doen , die wy 
ontfanghen? Wij slaen se seer ende vele; dat en helpt niet ; hoe wise meer slaen , 
hoe sy argher werden. Doe sprac Sunte Ancelmus: Heer abbet, bericht my, des 
ie V vraghe, off ghi een plante potede yn uwen gaerden ende betuunde soe 
enghe, dat hy syn telgen niet wt laten en mochte, wat bome solde dair aff 
wassen? Wairlike, dair af worde een onnutte bome. Also doedi uwen kinderen , 
die gy ontfaet ; die dwingedi alsoe seer ende slaetse , datse witloes werden ende 
niaket dat mit nwon onhoscheidon dwangc, dat se v haten, die v lieff hebben 
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Nider behandelt hier van de doodzonden toorn en nijd met hare 
dochters (die ook oorzaken zijn van doodslag) ; vervolgens spreekt 
hij over de liefde, die de christen jegens zijn vijanden moet koes- 
teren; den broeder moet hij liefdevol vermanen en bestraffen, en 
hem geen slecht voorbeeld geven i). 

Enkele uitleggers handhaven bij dit gebod het recht der dood- 
straf en het belang der rechtspraak. Men mag niemand dooden, 
zegt Dirc van Munster, ,,sonder rechtuerdige sake, rechtueerdich 
oerdeel ende rechtuerdige meninge". Gerson is van oordeel, dat 
men in rechten het zijne mag eischen of schadevergoeding vorderen 
,,sonder haet sijns euen menschs ende sonder dootlike te sondeghen''. 
Maar hij voegt er bij: ,,Het waer nochtan dicwil beter om eygen 
vrede ende rusticheit, ende aenghesien die behoef ticheyt des euen 

mensch, sonder kijf of rechten alle betering quijt te scelden '' 

Onder de overtreders noemt Dirc van Munster: ,,die enen anderen 
brenct vten kersten gelove .... die ene dieren tijt maken int coern, 
in lijftochte*' en Herentals2): „die quade spise ende dranc ver- 
coopen oft contrarie ende valsce substancien in medecine gheuen, 
daer menich sijn leuen mede wort vercorf', terwijl Gerson 3) het 
houden van tournooien afkeurt. 

Curieus zijn de volgende vragen uit de Spiegel der biecht: 
Hebdi den heidenen enigerhande wapen gemaket van yser 
of van stale, daer si die kerstene mede scaden mochten? 
Hebdi enighe dolle onsinnighe menschen te bewaren gehadt, 
die bi uwer versumenisse yement enigen scade hebben gedaen, 
daer si dij schuldich aen. Ende soe ist oeck van enigen quaden 
dier, hetsy hont of osse of ander, die ghij bewaren sult. 
Hebbe ghi enighe vrucht versumet of kint, dat ongedoept 
gestorven is? 

Het zesde gebod. Die X Ghebode onderscheidt hier drie 
gevallen of drie graden: 



solden, ende brengse daer toe, dat sy gheen ynnicheit noch sueticheit en mogen 
hebben yn haer herdicheit ende quade gedachte ende versmadinge haorre prelaten 
ende weder willich ende ongehoersani tot godes dienste" (Dev. hs., bl. 333 v.). 

1) Zie Geffcken, S. GO, 63, 74. 

2) fol. Ixxi. 

3) Zie GöBL, S. 192. 

4* 
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Ten eersten doemen tieghen dit ghebod , als een onghebonden 
man mit ene onghebonden wiue oncuuscheit doet. Ten anderen 
male, als ene ghebonden man mit ene ghebonde wiue mis- 
doet. Ten derden male is eenrehande oncuuscheit, die god 
alre zwaerlicste wreect; die is also quaet, datsi ghenen name 
en heeft; die stinct in die lucht ende omtrint dat water, ende 
die sie doen , en siin niet weert , datsi in die eerde verrotten , 
of datse die crayen eten vander galghe. 
Dirc van Munster (die dit gebod als het zevende telt) spreekt 
ook over de tegennatuurlijke zonde, „daer die werelt om geplaecht 
wort mit brande ende water, mit sterfte ende dieren tijt" en zegt, 
dat de biechtvaders deze dingen dieper hebben te onderzoeken. 
Gerson wijst op den zondvloed en op den ondergang van Sodom 
en Gomorrai) als straffen voor dit kwaad en zegt verder: 

van dese sonde 2) liden wi somwilen in den slaep fantazien 

ende besmettenisse; ende dit is dan perikel der sonde, als een 

voer of na wakende ghenoecht heeft van den nachtdrome of 

besmettenisse. 

Dirc van Delf bespreekt hier , wat gewoonlijk bij het tweede gebod 

verhandeld wordt, het breken van de gelofte van kuischheid. 

Onder invloed van het kloosterleven krijgt de huwelijksgemeen- 
schap het karakter eener geoorloofde onkuischheid. Kulsch is alleen 
hij, die naar den raad des evangelies leeft. Zoo zegt het Can- 
eellierboeck: 

Dat seuende ghebodt is: du en salst beghaen gheyne on- 

cuysscheit van den lichaem buten orlof; dat buten orlof is 

gheseecht om der gheenre wille, die in wetteliken huwelic 

sitten, derre ghemeynscap is gheorloft ende in manieren. 

De Spieghel des kersten gheloefs noemt drie gevallen op , waarin 

man en vrouw ,,moghen bi malcander wesen" en zegt, wanneer 

zulks verboden is 3). 

Nider behandelt de aanleiding tot de hier verboden zonde, door 



1) De Spieghel des hersten gheloefs duidt mede hier op. Zie ook I)ei' Sielen 
Troestj Dev. hs., bl.. 337— 341. 

2) nl. van de onkuischheid. 

8) Men zie ook de biecht eener vrouw , die „ghoerne cuusliken lenen" wil , in 
Der Sielen Troest (Dev. hs. , bl. 376). — Zie Van Borssum Waalkes 
(133b, ]34a). 
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te handelen over chorea en gula. De Weck van Salicheit stelt 
wellust en gulzigheid op eene lijn: 

Tseste ghebot is: ghi en selt niet misdoen mit dinen handen i). 

Hier in is ons verboden alle ongheordinierde wercken vanden 

lichaem, beide van vleisehelicker sunde, als is luxurie ende 

van ouerate ende van ouerdraneke , die is gheheten gulsicheit. 

Want als mijn heer sunte ppuwels seit: luxurie spruut vut 

gulsicheit. 

Het Speculum betreedt hier even het gebied der vreemde zonden, 

door de toelating van onkuischheid te verbieden: ,,nec in jurisdic- 

tione tua fornicationem aliquam sustinendo/*2) Dandulo spreekt 

hier over de voluntas luxuriosa, maar overschrijdt daarmede de 

grenzen van ons gebod en treedt op het terrein van het negende 

(of tiende). 

Het zevende gebod. Over het verbod van diefstal spreekt 
Dirc van Munster in dezer voege: 

Dit gebot eyschet datmen nyement scadelie wesen en sal in 
sinen tijtliken goede met opset. Hier tegen misdoen diegene, 
die stelen, ruten, rouen, woekeren, symonie bedriuen ende 
finieren , valsche mate ende gewichte gebruken .... Die in 
dachhueren wercken ende hem qualiken quiten, bedriegende 

die luden 

Onder de overtreders van dit gebod noemt Herentals^) nog: ,,die 
haer erfgenamen tonrechte onteruen. Item die bi quader neeringe 
leuen...'* en Gerson (die dit gebod als het zesde telt) verbiedt 
,,enich dinck te borghe duerrer te vercopen dant werdich is.*' 

Dirc van Delf rangschikt de overtredingen van dit gebod, al 
naarmate men diefstal pleegt tegenover meerderen, minderen of 
gelijken 4). Nider spreekt, zooals te verwachten was, hier over de 



1) Dit is eene opmerkelijke redactie. Men zou geneigd zijn aan eene vergissing 
te denken, maar zoowel in Campbell 1776 als 1777 komt zij voor, Waarschijnlijk 
denkt de auteur aan oneerbare aanraking. 

2j Vgl. Bcr Stelen trocst: „Doe en salte oec yn dyne huys nyet ghehengen 
oncuusheit te done, noch nerghent yn dynen eygendom; doestu dat, du biste 
deelachtich der sonden." 

3) fol. Ixxxiij verso. 

4) De Expodclc opt Patemoder zegt bij de bede: Vergeef ons onze schuld, 
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gierigheid en behandelt bij dit gebod ook de zielmissen i). Der 

Siele7i Troest verdedigt het stelen van heidenkinderen 2). Uit hs. 

X 114 verdient het volgende vermelding: 

Tegen dit gebot doen ten eersten , die horen cureyten loeslike 
in horen offerhande bedriegen ...'... Ten vijfte mael wijue , 
die dieflike ontrecken dat guet van horen mannen, op datsi 
van dien moghen aelmissen geuen tegen den wille hoirre 
mannen; dat niet en sel geschien. Mar dat wort nochtan ver- 
henget in drierhande manieren : ten eersten , off dat wiiff waer 
winachtich ; ten anderen mael , off si hadde vaderlic guet , be- 
haluen hoir medegauen . . . . ; ten derden mael , so mogen si 
wel aelmissen geuen vanden gueden, dat hoirre schaffenisse 
beuoelen is ... . 
Dezelfde kwestie wordt ook behandeld in Der Stelen Troest^) 

met deze woorden: ' 

Vader lieue, moet ie mynen man stelen, dat ie doer god 
gheue ? Lieue kynt , hebstu goet , dat dinen man niet toe en 
hoert , daer mogestu af f gheuen thegen synen wille , alsoe dat 
dinen man niet schadelic en sy; off di des dunet, dat hem 
dyn man niet en vertoornt, off hy dat wiste; dat hys gheenre 
wys en hengede , soe en saltu des nyet doen ten weer in groter 
noot, dan mogestu thegen dyns mans willen. Welke vrouwe, 
die goet trouweliken helpt wynnen , die mach trouweliken 
aelmoessen gheuen, bet dan die ghene, die nyet en weruet 
ende daert die man al moet besorghen. Gheuet ene vrouwe 



dat wij vijf dingen schuldig zijn. Bij de uitwerking van de derde schuld, om 
oen ieder dat te geven, waarop hij recht heeft, onderscheidt de auteur dezen 
plicht ook jegens hoogeren , gelijken en lageren. Wij lezen daar o. a. : „Oec 
sullen wi den ghenen die onder ons sijn weder gheven , dat wi hem sculdich 
sijn. Ende dit sijn van drien onderscheide : yewer het sijn huerlinge of onsen 

kindere of arme bedelers Ende onder den armen syn somige , tot wien wi 

schuldich sijn sunderlinge medeliden te hebben, dat sijn die doden, die in den 
veghevuer sijn, daer wi medeliden mede hebben sullen om vele saken, dat is 
om swaerheit ende lancheit der pinen , di si Uden , ende om dat hem onmoghelic 
is hem seluen te helpen." (fol. 74) — Vergelijk op dit punt ook hs. X 114 der 
Kon. Bibl. 

1) Zie de Exposncie opt Paternoster in de vorige noot. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 219. 

3) bl. 381 V. van het Deventer hs. 
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almissen ende vraghet den man daerom, si sal haer bi horen 
liue bewaren, dat sy nyet en lieghei). 
Dit zelfde werk vangt zijne verklaring van het zevende gebod 
aldus aan: 

Ten iersten male , nae den gheesteliken rechten , du en salte 
dy gheens mans goet nutte maken thegen synen wille ende 

thegen sine witscap Leent dy een mensche enen waghen, 

dattu daer holt mede haelste; haelstu daermede stroe off 
ander dinc ende wiltu, dat hy dat nyet en weete, so hevestu 

gestolen 

en wijst er later op, dat men niet alleen het gestolene behoort 
terug te geven, maar ook alle ,, vrucht, die daer van coemt**. 
Breedvoerig wordt het koopen van gestolen goed besproken , terwijl 
men min of meer vreemd opziet, als men leest: ,,waer een mensche 
in hongersnoet, dat hy sternen moste, soe moste een mensche 
wal stelen sine nootdrufte sonder sonde'' 2). 

Bijna ieder traktaat wijdt naar aanleiding van dit gebod uit over 
het schandelijke van den woeker. Laat mij hier echter aan de be- 
spreking der hoofdzonden in den Spieghel des kersten Gheloefs 
iets ontleenen, om kortelij k te laten zien, hoe de middeleeuwen 
hierover dachten: 

Het is te weten, dat die woeker is tweerehande; bi wylen 
is die woeker openbaer. Openbaer woeker is, wanneer een 
mensche enen anderen syn ghelt leent mit su leken voerwaerde 
ende beloften, dat hi hem sijn hoeft ghelt sel weder gheuen 
ende daer toe oec bate. Dese woeker is verboden beyde in 

den ouden testament ende in den nieuwen testament 3) 

Hierom so vint men luden, die niet openbaer en willen woe- 
keren, mer al heymeliken soe woekeren si, want sommighe 
luden willen hoer goet op een stucke erfs of op een ander 
pant setten in deser manieren, dat sie dat pant onder hem 
houden sullen ende tot hoeren oerbaer ghebruken , alsoe langhe 
als hoer ghelt betaelt is, ende haer ghelt weder hebben. Ende 



1) Zie nog Van de Seven Sacramenten , cap. 50 van de biecht , en Van 
BoRssuM Waalkes (137 b, 138 a). 

2) Dev. hs., bl. 384. Vgl. de Aidaxri, cap. 1. 
S) Hier wordt Deut. 23 : 19 v. aangehaald. 
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bi wilen soe beuorwerden si wel mede, waer dat sake dat si 
haer ghelt niet weder en creghen op die tijt alst hem gheloeft 
was te betalen, dat dan dat erue of dat pant hoer eyghen 
bliuen sal voer dat ghelt. Hier scuult een groet woeker in, 
want dat erue of pant bi wylen die helfte beter is dan dat 
ghelt, datsi daer op lenen. 

Ook de kleinste interest was woeker, zooals het volgende citaat 
uit Der Stelen Troest ons kan zeggen: 

Vader lieue, ie hebbe te brugge gedaen enen man hondert 
pont, die sal my alle jaer gheuen X pont; moet ie die wael 
nemen? — Kynt lieue, du en moetste dat nyet doen, dattu 
enen mensche dedest dusent marke goldes, dat hy dy solde 
gheuen enen penninc te baten; dedestu hem dat golt om des 
penniges wille ende niet doer god, ende storfstu dair mede, 
du storueste yn doot sunden ende du bleefste verloren i). 

De woekeraars werden geëxcommuniceerd 2). 



1) Dev. hs., bl. 417. — Vgl. hiermede het boek Van de Seven Sdcramenten^ 
(lat over den woeker handelt bij de satisfactie (fol. 40): jjHostiensis. Woeker 
ghelijck roef of dieft is men sculdich weder te keren , ende ghemeenlicken soe ist 
woccker soe wat men neemt vant gheen dat een gheleent heuet, te weten wt 
voersproken voerwaerde of meninghe, het si van penninghen, wijn, coern, olye 
of ander dinck , dat men leuert by ghetale of mate of ghewichte , ghelyck of een 
leende X mud weyts, dat hi XI weder hebben soude tot sekeren daghen. — 
Actoer. Ende of hi van XX een soude hebben , soude dat moghen gheschien ? — 
Hoatierms. Neent niet, a! waret van dusenden een, men moet wt voerwaerden 
niet nemen of eyschen , noch hopen om daer of yet te hebben." — Met het oog 
op de plaats, waar dit citaat in 't genoemde werk voorkomt, wijs ik er nog 
even op, dat het Profitelic boexken voer simpel menschen bij het zevende gebod 
ook handelt „van der restitucien van quaden goede, van der famen, ende scade 
der sielen gedaen" (cap. XXIV). — Zie nog V. Borssüm Waalkes (139a, b). 

2j Statuta Leodiensiaj cap. XI. In 1287 werd in dit hoofdstuk wijziging 
aangebracht op aandrang der overheid. Zie Moll II iii 293. — In „dat Seendt- 
breeff Recht van der provestie van Loppersum" (1424) leest men : „Soe we 
wokere doet vier Schillingen Engelsch tho broke die daire voire gewroget wort, 
ende dat hy gewokert ende ghewonnen heft, dat sal hy weddere gheven, den 
hyt off genomen heeft." Zie Schotanus, a. w., Brieven ende documenten j bl. 
115. — Literatuur is opgegeven bij Moll, Iliv, bl. 144, noot 6. — Claudius 
Salmasius (1588 — 1653), die in 1632 hoogleeraar te Leiden werd, leverde in 
zijn werk De usurü de eerste wetenschappelijke verdediging van den interest , wat 
hem in een langdurigen strijd met theologen en rechtsgeleerden wikkelde. 
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Die X Ghebode vat ons gebod wat dieper op, en behandelt zoo 
hier, wat in den regel bij het verbod van doodslag ter sprake 
gebracht wordt. 

Ten anderen male (breect men dit ghebod) , alsmen y^iant 
siin ere beneemt mit achtersprake , mit valsehen woorden of 
mit verradenissen. Want men benemet enen sine vriende hei- 
melike daermede, des hi niet en weet. Die derde graet, die god 
alre zwaerlicste wreken sal, is datmen enen beneemt kersten 
gheloue mit valscher leringhe, mit touerie, mit boetinghe of 
mit waerzagherien , dat tiegen gode is ende tieghen die hey- 
lighe kerke. 

Het achtste gebod. Reeds merkten wij op, dat de uitlegging 
van dit gebod en die van het tweede vaak met elkander vermengd 
worden. Die heileghe X Ghebode^) geeft het tweede gebod weer 
met de woorden: ,,Dune sals den name Gods niet vergheten'' en 
voegt daarbij: ,,In desen ghebode es verboden alrehande sweren 
sonder noet'*. De verklaring van het achtste gebod luidt als volgt: 
Hier es ons verboden alrehande valscheit te swerne. Ende 
hier es ons oec verboden loghene, daer een sinen evenkersten 
bedrieght, quetst ane goet ende ane ere, ochte in eneghe 
anderen manieren. 
Nider trekt de lijn zuiver, als hij hier handelt over leugen, 
over de zonden der tong (ijdele beloften, pocherij) en over valsch 
getuigenis, en bij het tweede gebod over vloeken, meineed, gods- 
lastering en het breken van geloften. Guido-) kent niet minder 
dan acht soorten van leugens: 

1. contra doctrinam fidei et bonorum morum. 

2. quod nuUi prodest et obest alicui. 

3. quod prodest alicui et obest alteri. 

4. quod fit sola mentiendi libidine. 

5. quod fit placendi cupiditate. 



1) Zoo luidt het opschrift van het reeds meer aangehaalde .traktaatje uit het 
HuUheinsch hs., uitgegeven in Vader L Museum 11, bl. 424. 

2) Manipulus , tt 4 v. Hij maakt ook nog andere onderscheidingen : mcndaciiim 
perniciosum, officiosura, iocosum, adulationis. Volgens het door Van Borssum 
Waalkeö uitgegeven traktaat (141b, 142a) zijn er zes gevallen, waarin de 
onwaarheid geen doodzonde is. 
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6. quod nulli obest et prodest alicui ad evitandum periculum 
pecunie. 

7. quod nulli obest et prodest alicui ad evitandum periculum 
• persone. 

8. quod nulli obest et prodest alicui ad hoc , ut ab immundicia 
corporali aliquem tueatur. 

Een aardig, wij zouden haast zeggen een twintigste-eeuwsch , 
voorbeeld van overtreding dezes gebods geeft de Spiegel der biecht: 
,,Hebdi v kinder of v gesinne yeet liegen heiten, dat ghi hem se- 
gheden: vraget yemant na mi, soe segget, dat ie niet in en byn 
of des gelike." 

Dandulo wijst er op , dat dit gebod ons ook verbiedt de waarheid 
te verzwijgen, als spreken noodzakelijk is. Dirc van Delf voegt 
naast het valschelijk getuigende woord , het de onoprechte gedachte 
weerspiegelende gelaat en de huichelende daad: ,,du en selste gheen 
ghevensde ghelaet of werke tonen, die du niet en meenste.*' 

Dirc van Munster zegt, dat zij tegen dit gebod zondigen, ,,die 
wetende over een quade sake bidden, ende dwingen den armen 
man tegen sinen danc composicien te gaen oec tot sijnder scaden.'* 
Komen wij met dit laatste (waarop Herentals ook de aandacht 
vestigt) eenigszins op het terrein van het voorafgaande gebod, de 
Bibel int corte i) verplaatst daarheen uitdrukkelijk ons voorschrift 
door de volgende verklaring: 

Ghi en sult gheen quade ghetuigenis draghen teghen uwen 

euen-kersten , teghen haer Beemden, teghen haer Velden of 

teghen eenighe haer Goeden. Dit Gebot dient cleerlyck totten 

lesten voersz. Gebode, dat men niemant tsine onthouden en 

mach, yst ghestolen, est ontsworen, thes altoos dootlycke 

sonde. 

Hs. X 114 spreekt hier van ketters, ,,die logen seggen tegen 

die waerheit des kersten geloefs. Oic doen tegen dit gebot diegene, 

die dat heilige sacrament onwaerdelic ontfaen." Zou men zulks 

eerder bij het eerste gebod verwachten te hooren. Die X Ghebode-) 

verdwaalt naar het tweede en vijfde, als wij lezen: 



1) Lelong, Boekzaal y bl. 450. 

2) Jn 't voorbijgaan vestig ik de aandacht er op, dat Bic X Ghebodc vooral 
wijst op het geven van valsch getuigenis ter wille van vriendschap. 
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Die derde graet, die god alre zwaerlicste wreect, is, dattu 
gaeste voor dat ghereehte ende zweerste bi gode ende bi den 
heylighen doer enen anderen goeden man doer hate ende doer 
niit of doer valsche vrientscap, dat men hem onsculdelic siin 
liif neemt; dat hevestu daer valschelike betughet, daer bistu 
mansiachtich. 
Duidelijk blijkt hieruit, hoe dezelfde zondige daad eene overtre- 
ding kan zijn van meer dan één gebod, waarmede het onjuiste 
der middeleeuwsche gedachte, die de zonden tot in het oneindige 
trachtte te classificeeren , aan het licht treedt. De mensch staat 
niet schuldig, omdat hij deze of gene zonde heeft begaan, maar 
omdat hij een zondig wezen is , uit welks bedorven natuur de ver- 
keerde daden voortvloeien. 

Het negende en tiende gebod. Het is niet in strijd met 
de middeleeuwsche opvatting van den decaloog, welke hier twee 
geboden onderscheidde, wanneer wij ze in de behandeling samen- 
voegen. Allereerst werd de splitsing op zóó verschillende wijze 
gemaakt, dat men eigenlijk niet goed kan zeggen, wat men vóór 
de Reformatie als het ,, negende*', wat als het ,, tiende'* gebod 
rekende 1). Voorts voelden de meeste uitleggers, dat in beide ge- 
boden de begeerte tot en niet de daad van de zonde op den voor- 
grond trad 2). Eindelijk werden beide geboden somtijds of tot één 
samengevat 3) , of niet behandeld met verwijzing naar het zesde 
en zevende 4), öf eenvoudig verzwegen. Daardoor komt het nu en 



1) Vergelijk boven bl. 22 v. 

2) Zoo zegt Guido: „nonum preceptum et decimum prohibent actiim interio- 
rura, actuin scilicet voluntatis". Vgl. het Liber Floretus. — De Spieghel den 
kersten gheloe/s let weinig of niet op de begeerte. 

3) Zie boven bl. 23, wat ik omtrent de Gentsche sermoenen en eene oud- 
Friesche redactie mededeelde. Vgl. verder Geffcken, Beil. Sp. 87 f., waar het 
tiende gebod tot eene soort van algemeene schuldbelijdenis geworden is , en Göbl , 
S. 177 , waar het tiende gebod het maken van gouden en zilveren afgoden ver- 
biedt, en aldus ons „tweede" gebod wil weergeven. — De groote Kinderlecre 
behandelt ze tezamen : „Dese gheboden die verbieden ons openbaerlijck die valsche 
veninighe wortel alder sonden, te weten dat erfquaet, die boose begheerte des 
herten " 

^) Het te Utrecht aanwezig fragment (zie mijn proefschrift, bl. 119) zegt : ,, Nonum 
coïncidit cum septimo et decimum cum sexto." Zoo doet later nog Van Bommel. 
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dan voor, dat het tiende, of het negende en tiende gebod beide 
door iets anders zijn vervangen i), daar men zich aan het tiental 
gebonden voelde. 

De splitsing in twee geboden werd in den regel bepaald door de 
overweging, dat de onkuische begeerte naar des naasten vrouw 
geheel onderscheiden was van de hebzucht, die zich naar des 
naasten bezitting uitstrekte 2). Zoo zegt b.v/de Weck van Sa- 
licheit: 

In dese tween achtersten gheboden staet ons verboden niet 
alleen an ons euen kerstens wijf ons te besmetten mit vlee- 
scheliker sunde in die daet, noch ons euen kerstens goet 
qualike te gecrighen mit rouen, mit stelen, mit woeker, mit 
vercopen of anders, mer hier staet oec ons verboden alle 
quade begheerten , beide van ghenuechte vanden lichaem ende 
van ons euen kerstens wiue, ende van alre ghiericheit ende 
begheerten ons euen kerstens goede. 
Vandaar dan ook, dat somtijds verwezen wordt naar het verbod 
van echtbreuk en dat van diefstal. Het Hulthemsch handschrift 
geeft zelfs het zevende (daar als 't zesde geteld) en het negende 
gebod weer met dezelfde woorden: ,,Dune sals niet met oncusche- 
den ommegaen", al wordt ook in de verklaring van het laatste 
gezegd: ,,hier es ons verboden niet allene de daet, maer oec den 
wille ende de begherte*' 3). Veel oppervlakkiger is het splitsings- 
motief, dat het Speculum^) aanneemt: 

Nonum est : domum vel agrum proximi tui non debes desiderare , 
Tali scilicet mente, quod velles tibi cum suo dampno adoptare. 



1) De oud-Friesche redactie, te vinden bij F. Sjoerds, a.w., Iii, bl. 781 vv., 
zet voor het negende en tiende de praecepta charitatis in de plaats. — Beide 
oud-Friesche redacties , die wij nu en dan aanhaalden , zijn te vinden bij Lelong , 
Boekzaal , bl. 146 vv. — Zie ook bl. 59 , noot 3. 

2) Vgl. VoN Zezschwitz, Il i2, S. 264: „Für die ïrennung des Gebotes O 
(„Weib") und 10 wird angeführt [nl. door Thomas van Aquino], dass in dem 
einen mehr die concupiscentia camis, im anderen mehr die concupiscentia oculoruui 
verwehrt sei, oder wie er sich an Augustins Argument anschliessend ausdrückt: 
differunt specie concupiscentiae , secundum diversitatem actionum sive concupi- 
scibilium." — Vgl. ook Ex. 20 : 17 met Deut. 5 : 21. 

8) Serrüre, Vod. Museum j II, 424 v. 
4) X,2. 
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Decimum est: uxorem, seruum, ancillam proximi non concupisces. 

Precedens de re immobili istud de mobili intelliges. 

Hec duo ultima in nullo videntur discrepare, 

Nisi quod res mobiles et immobiles voluit assignare. 

welke gedachte ook den schrijver van Der Sielen Troest schijnt 
geleid te hebben. Het is echter mogelijk, dat hij deze splitsing 
zonder na te denken overnam, want hij zegt: 

Dat Tiende gebod is: Mensche, du salte nyet begeren dyns 

euen kersten s wyff, noch synre maghet, noch synre knechte, 

noch synre ridder, noch synre peerde, noch alles dat syne 

is. Dit gebodt draget ouer een mit den negende gebode ons 

heren Jhesu christii). 

Hs. AA 69 der Kon. bibl. heeft zonder eenig motief het geheel 

in tweeën geknipt , al schijnt het bij het negende gebod alleen aan 

onkuische begeerte te willen denlren: 

Dat negende gebod es : du en salt niet begheren thuys dijns 
evenkerstens noch sijn wijf; Christus seghet in den ewangelie : 
soe wie een wijf siet met quader begheren, die heeft staphans 
oncuysheit ghedaea-4a ^ijn heri;e. 

Dat tiende ghebod es: du en salt niet begheren den knecht 
dijns evenkerstens, noch sine deerne, noch sine osse, noch 
sine esele, noch gheen dinc dat sijn es 2). 
De onderscheiding , die Dandulo maakt , nadert weer de beschou- 
wing van het Speculum: 

Non concupisces rem proximi tui. Et per hoc prohibetur 
desiderare res alienas, quoniam non debemus desiderare rem 
alienam cum damno proximi. 

Non concupisces uxorem proximi tui. Et per hoc prohibetur 
nobis desiderium vituperatidi domum proximi, tam circa uxo- 
rem quam circa filiam vel ancillam vel aliam personam sibi 
conjunctam. 
Vóór Augustinus vindt men geen spoor van deze splitsing van 
het laatste gebod. Hij was de eerste, die, al blijft hij zich zelf 



1) Dev. hs., . bl. 426. — Ant. de Bntrio , SpeciUum de (■onfessimi.e , spreokt bij 
't negende gebod over huizen, akkers en wijngaarden, bij H tiende over vrouw, 
knecht, os enz. 

2) Van Vloten, a. w., 62 v. 
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niet gelijk, haar heeft gemaakt. Uit de verscheidenheid, die onze 
bronnen te dezen opzichte opleveren, blijkt, dat men zich tegen 
het einde der middeleeuwen wel niet helder de eenheid dezer beide 
geboden bewust was, maar dat men toch soms met de splitsing 
geen weg wisti). Ook voelde men wel eens niet het karakteristieke 
dezer geboden, waardoor zij van het zesde en zevende onderscheiden 
waren 2). Daarom geven wij hier even het woord aan het Liber 
penitentialis , dat de noodzakelijkheid van het negende en tiende 
gebod aldus betoogt: 

Hec duo precepta videntur superflua, quia sunt prohibita 
voluntas occidendi, cum dictum est: non occides; sic etiam 
prohibita est voluntas fornicandi et voluntas furandi cum 
dictum est: non mechaberis, non furtum facies. Ad quod 
dicendum, quod occidere contra naturam est horribile et non 
delectabile , et id non est attractiuum voluntatis . . Sed diuitie 
et luxuria sunt delectabilis nature, et ideo multum attrahunt 
voluntatem et appetitum fornicandi et habendi diuitias , et ideo 
magis necesse fuit prohibere voluntatem et appetitum fornicandi 
et habendi diuitias, quam prohibere voluntatem homicidi. 
Bij de verklaring van het „negende" gebod merkt Dirc van 
Munster op: 

Hiertegen misdoen niet alleen die mit vollen consente be- 
geren ander luden beddeghenoet , mer oec die ander luden 
buten huwelike tot eniger oncuysheit trecken of leyden. 
of gelijk Guido het kort uitdrukt: ,,nomine uxoris intelligitur 
quecumque muiier. '* Om misverstand af te snijden voegt Gerson 
er bij: ,,ende des ghelijc geen wijf sal yemants man begheren.^'S) 
Die X Ghebode^) wijst den mensch op het gevaar, waaraan 



1) Vgl. Geffcken, S. 95 f. 

2) Men vergelijke hierbij het artikel Dekaloy van Frz. Delitzsch in Herzog, 
R.-E.2 III 537. 

3) Zoo ook Der Sielen TroesL Het Profitelic boexken voer simpel mcnschen 
behandelt hier het sacrament des huwelijks. — Bij Van Borssum Waalkes 
vindt men in het zesde gebod 5 punten genoemd, die tot een „rechten hilix 
bedde" behooren: hartelijke liefde — verdraagzaamheid — „guetelike" elkaar 
berispen — elkander gehoorzaam zijn „in den hylicwerken" — God vreezen „in 
den hylixwerken". 

4) Deze onderscheidt weer drie graden: „onkuusche ghepense" — lust tot 
zondigen — poging tot verleiding van anderen. 
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hij in dezen bloot staat, en op de noodzakelijkheid om den vlee- 

schelijken lust te dooden: 

Nu heeft die mensche van naturen, dat hi luste ende ghe- 
neychtheit ten vleyscheliken sonden gheuoelt. Hoe sal hi dan 
euusche moeghen bliven , nadien dat die mensche mit begheerte 
mach doen dootsonden? Siet, hi moet die quade begheerte 
des vleysches dwinghen mit sine redene, also dat hi nimmer- 
meer wil, noch gepense, noch crachte mit helen consente 
en moet hebben sonde te doen. Hier op spreect christus in 
dat ewangelie: dat rike der hemelen doecht crachte ende die 
hem selue crachte doen, vercrighen dati). 
Bij de uitlegging van het ,, tiende" gebod verdient het volgende 

uit hetzelfde handschrift onze aandacht: 

Die ander graet (daer du dit ghebod mede brekes) is : dattu 
dinen ghehuerden knape ende dine ioncwiue niet en gheldes, 
dat si an di verdienen of verdient hebben; ende doestu des 
niet tot diere tiit, dat siit verdient hebben en hem geloeuet 
hebste, ende du houdes ieghens haren danc, haer bloot, dat 
si in dinen dienste verteert hebben, sel wrake ropen over di 
voor onsen here god. Die derde graet, die god alre zwaer- 
licste sal wreken, dat heet symonye, dat is dat men prouen 
coept ende vercoept ende die heylighe sacramente , die god van 
minnen ghegheuen heuet, die hi mit sinen preciosen bloede 
heeft ghecocht, ist biechte, ist doopsel of ordene of wat den 
heylighen sacramente toe behoort, datten sel men copen noch 
vercopen. Wilt men den priester yet gheuen van minnen, dat 
mach hi ontfanghen van gracien ende niet van enighen rechte, 
als of men hem daer enich goet af sculdich ware. 
De auteur ziet, naar het schijnt, over het hoofd, dat er sprake 

is van ,,diins euenkerstens knape ende joncwiif". Juister is daarom 

de Spiegel der biecht j die bij de verklaring van dit gebod (als 

't achtste geteld) zegt: 

Hebdi uwes euen menschen maech of knechte begeert, die 



1) Zoo zegt Der Sielen troeat bij het zesde gebod: „Du salte dinen lichaeni 
castien mit honger ende mit dorste ende mit waken , mit beden ende mit 
scerpen clederen , mit herden leghere ende mit roeden ende des gelikes." (Dev. 
hs., bl. 341) 
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wile dat si hem dienden, of hebdi sie hem ontholden, soe si 
di schuldich hem synen scade te versetten of te richten. 
Voorts wordt, de simonie gewoonlijk behandeld bij het zevende 
gebod, evenals de woeker, dien de Spieghel des kersten gheloefs 
en Der Sielen Troest^) hier bespreken. 

Eigenaardige opmerkingen vindt men bij Gerson: 

Teghens dit gebot sondegen oec die niet en doen werken van 

ontf ermherticheit , geestelike of lichamelike, of aelmissen der 

aermen na haer vermogen, als sijt van node hebben. 

Ook Heren tals berispt op deze plaats het weelderige leven , omdat 

men dan het goed, dat den armen toekomt, verbruikt; terwijl hij 

onder de overtreders nog rekent hen, ,,die om der ghiericheyt 

wille staen naer officien oft beneficien, daer si wel weten, datser 

niet bequaem toe en sijn."2) 

§ 2. De Hoofdzonden. 

De hoofdzonden , waarover wij thans hebben te handelen , worden 
dikwijls de zeven doodzonden genoemd; sedert de vierde eeuw wordt 
,,crimen mortale'' naast ,, principale of capitale" gevonden. In zeke- 
ren zin zijn beide namen onjuist, en zouden wij moeten spreken 
van de zeven hoofddoodzonden, zooals ons blijken zal, als wij 
even de redeneering van Guido de Monte Rotherii^) volgen. 



1) Over de strandvonderij zegt dit werk: „moet ie dat goet yet nemen, dat 
scipbrokich wordt ende sleet tot mynen lande? Lieue kynt, du en mogeste dal 
in gheenre wys doen ; alle dat recht , dat die landsheren dair op gesat hebben , 
dat en mach dy nyet helpen; hebstii des goedes yet genoten, dat saltu weder 
gheuen." (Dev. hs., bl. 414). Voorts handelt het over geld, dat met dobbelen 
gewonnen is, over koopmansbedrog, over 't opkoopen van koren (dat woeker 
genoemd wordt) enz. — Zie over „zeevont" nog Van de Seven Saci\, cap. 50 
van de biecht. 

2) Vergelijk over de opvatting van het „tiende" gebod Geffcken , S. 102 f., 
die Luthers uitlegging tegenover die van Calvijn verdedigt. Voor de Luthersche 
verklaring pleit de redactie uit den tijd van Alfred den Groote: „Non desideras 
proximi tui haereditatem injuste" (Göbl, S. 177). Maar de psychologische ver- 
klaring van het Liber penitentialis (zie boven bl. 62) heeft beter het bekende 
woord van Paulus in Rom. 7 : 7 gevat. 

3) Manipulua curatorum in het hoofdstuk: „de interrogationibus faciendis in 
confessione" 00 6. Vgl. Geilhoven, o.l., prologus qu. 45. 
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In de biecht, zoo zegt hij, moet gevraagd worden naar de 
doodzonden. Nu kan eene zonde op tweeërlei wijze doodzonde zijn : 
door haar aard (b.v. hoererij) of door de bedoeling (b.v. als ik 
in de kerk zing, om aan eene vrouw te behagen). Daar nu van 
deze laatste zonden geen bepaalde regel is te geven , blijven alleen 
die zonden over, die van nature doodzonden zijn. Zulke zijn alle 
overtredingen der 10 geboden i). Eene reeks van doodzonden wordt 
opgenoemd in Rom. I : 28 — 32. Doch om hier orde en vastheid te 
hebben worden alle peccata mortalia teruggebracht tot zeven vicia 
capitalia. 

Hiermede komt overeen het volgende stuk uit het boek Van de 
Seven Sacramenten^): 

Mer doetlike sonden sijn seer veel ende ick seller die eens 
deels nomen, maer eerst so gheef ick di een ghemeen reghel, 
daerbi dattuse kennen moghes, dat is so wanneer du een 
werck does, dat teghens die caritaet ende minne is , endedattu 
niet en woudes, dat men v dat seluer doen soude, dat is een 
doetlicke sonde. Ende bouen dat so sijn dese nabescreuen 

sonden doetlick, als: Afgodye, touerye Toern 

alse te langhe duert. Dese ende deser ghelijken ysmen seuldich 

te biechten Doch op dattu wat bet hier inne ver- 

standich moghes wesen, soe selstu weten, dat van desen 
ende allen doetsonden so sijn daer seuen hoeftsonden, die 
welcke elcke van hem anderen sonden aenvolghende heeft . . . 
Die eerste is ghiericheyt; want die wortel is van alle quaet, 
ende haer ghesellen sijn : roefd . . . Danderde is houerdye . . . 
Zoo volgen dan nog luxuria , toerne , nyde ende hate , gulsicheyt 
en traecheyt. Dit zevental wordt in onze bronnen geregeld aange- 
troffen. Aan Johannes Cassianus, den organisator van het kloos- 
terleven in het Westen , danken wij deze rij van hoofdzonden , die 



1) De Weck van Salicheity cap. iii, beschouwt den decaloog als het kort 
begrip van hetgeen men „seuldich is te doen" en de hoofdzonden als hetgeen men 
„seuldich is te scuwen", maar zegt ook : „Dat zijn die x gheboden ende die vii 
hoeftsunden , die deen in dander zijn besloten , want die x gheboden verbieden 
alle die vii hoeftsunden. Ende soe wie enighe hoeftsunde doet, die breket dat 
heilighe ghebot gods." *^ 

2) fol. 8. 

TROELSTRA, Slof en Methode. 5 
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oorspronkelijk voor de monnikenbiecht bestemd was. Eerst is lang 
geweifeld tusschen het acht- en zevental , daar somtijds naast den 
hoogmoed de inanis gloria, of naast de traagheid de tristitia optrad; 
nijd werd wel eens als een dochter van de gierigheid beschouwd, 
en de hoogmoed dikwijls als de moeder van de andere zeven hoofd- 
zonden i). In het Westen gold de hoogmoed als de zonde des 
duivels 2); tegenover den Gleest met zijn zeven krachten of gaven 
stond de duivel met zijn zeven booze geesten 3). Deze vooropstelling 
van den hoogmoed komt in onze periode, al beperkt zij zich tot 
het zevental, meermalen uit. In het zooeven meegedeelde citaat 
wordt de gierigheid als de wortel van alle kwaad het eerst genoemd; 
maar een weinig verder lezen we in hetzelfde werk 4): ,,Ende die 
artykelen verclaret, soe sel die priester voert aen tot die seven 
hoeftsonden gaen, ende eerst inne tot houerdye, soe dat die wortel 
van alle quaet is." 5) 
De volgorde, waarin de hoofdzonden behandeld worden, is ver- 



1) Zie meer hierover bij VoN Zezschwitz, I 484 ff.; Göbl, S. 199 f. 

2) Vgl. Dirc van Delf bij Tinbergen, 147. 

3) Vgl. VoN Zezschwitz, IIi2, S. 217 f., 225. 

4) fol. 21 verso. 

5) Merkwaardig zijn de volgende regels uit cap. XXX van Jans Teeslye; 

Maer houerde ende ghierecheyt sijn 

Van hen allen dqnaetste f en ij n; 

Want alle quaetheyt daer wt springt 

Ende es met nidecheden gheminght. 

Ende die de twee heeft in den sen 

Draghet den derden ouer hem. 
en zoo wordt dan verder alleen over den nijd gehandeld. Zie F. A. Snellaert, 
Nederl, gedichten uit de 14e eeuw, Brussel 1869, bl. 224 v. — In cap. 37 van 
het Speculum staat , dat hoogmoed , gierigheid en oukuischheid de wereld regeeren 
en Gods toom verwekken. — Hetzelfde drietal wordt genoemd in hs. 1036 «Ier 
Utr. Univ. bibl. in eene schuldbelijdenis, die zich aansluit aan het Onze Vador. 
— In het gedicht „God vanden cruce sprect te di" lezen we: 

Maer houerde es den iersten graet 

Daer dander VI al wt springhen. 
Zie de Nieuwe Werken v/d Maatsch. der Ned. Letl. te Leiden, V, Dordr. 1841 
bl. 222. — In de Conieviplacie ende meditaeie op dat heylige mndaechttcJie gebet, die 
te vinden is achter het in 1524 bij Adriaan van Berghen te Antwerpen gedrukte 
Nieuwe Test. (zie mijn proefschr., bl. 114 v.), wordt bij de vierde bede over <le 
gulzigheid gesproken, en deze beschouwd als de moeder der zeven hoofdzonden- 
als zevende wordt dan de ondankbaarheid genoemd. 



Digitized by LjOOQIC 



67 

schillend. Terwijl Ouido zich richt naar de vox memorialis saligia, 
volgen anderen den versus memorialis: 

Luxus, ava, super, ac, invidus, ira, gula. 
Dire van Delf i) tracht eene logische volgorde te vinden. De hoog- 
moed kan niemand dulden, die hem gelijk is; zoo ontstaat nijd. 
Uit den nijd ontspruit toorn; kan de toornige zich niet wreken, 
dan komt de traagheid aan het licht. In zijn bedruktheid zoekt 
de trage een troost en wordt gierig; maar de gierigaard, ,,want 
hi sijnre dinghen onmachtich is*', wordt een vraat, en vraatzucht 
brengt onkuischheid mede 2). 

Niet zelden speelden vernuft en fantasie met dit stuk der cate- 
chese. Zoo vergelijkt Dirc van Delf de hoofdzonden bij zeven 
,,wreede beesten, die den hof des herten omwroeten'*, waaronder 
hij dan noemt: die hont der nidicheit, die eghel der giericheit, 
die swijn der oncuusheit. Elders brengt hij de zeven wereldtijd- 
perken er mede in verband: Van Adam tot Noach heerschte de 
onkuischheid, die de reuzen teelde; van Noach tot Abraham de 
hoogmoed, die Babels toren deed rijzen; van Abraham tot Mozes 
de nijd, die Jozef verkocht, enz. Wij, na Christus, leven in de 
periode der traagheid 3). Op eene andere plaats noemt en beschrijft 
hij de zeven duivelen, ,,die capitein syn der VII dootsonden ende 
hebben die menschen op VII steden als op VII berghen in den 
lande sijns lichaems beseten.'' Zoo woont Mammona, de heer 
des rijkdoms en dus de duivel der gierigheid, in des menschen 
handen 4). 

In het Speculum &) worden de zeven leeuwen , die Daniël in den 
kuil hadden moeten verslinden, vergeleken bij de . zeven demonen : 

Numerus demonum solet describi per septem demonia, 

Quia demones impugnant homines per septem peccata mortalia. 

Hs. X 114 wijst ^5) op het voorbeeld van Jezus: 



1) Zie Tinbergen, bl. 149 v. 

2) Het is opmerkelijk, dat hs. X 114 der Kon. bibl. dezelfde volgorde in 
acht neemt. 

3) Tinbergen, bl. 148. Zie verder § 13. 

4) Tinbergen, bl. 150 v. 

5) Cap. 28, 3 uit de editie mot 4") capita. 

6) In navolging van Albertus Magnus. Zie Göbl, S. 202, en Tinbergen, 
bl. 152. 

5* 
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want Cristus neech dairom sijn hoeft ter airden , hangende 
anden cruce , om dattu niet houerdich worden en soutste. Dat 
hi badt voir sijn vianden, meent dattu geen toorn dragen en 
sulste. Die wonden sijnre siden ontfinc hi van minnen iegens 

die nidicheit 

Weer anders doet Godschalc Rosemondt, als hij de zeven hoofd- 
zonden combineert met de zevert bloedstortingen van Christus i). 
In de Sermones quatuor novissimorum 2) worden de hoofdzonden 
in verband gebracht met de verschillende wijzen van sterven: 
quidam suspenduntur in altum per superbiam, 
quidam toxicantur per invidiam, 
quidam gladio trucidantur per iracundiam, 
quidam submerguntur per avariciam, 
quidam cruci affiguntur per accidiam, 
quidam vivi sepeliuntur per ingluviem, 
quidam incenduntur per luxuriam. 
Uit elke hoofdzonde spruiten , zooals wij reeds konden opmerken 
bij het citaat uit Van de Seven Sacramenten ^ tal van takken, 
telgen of dochterp geheeten. Guido noemt er op gezag van Gre- 
gorius3) 43 op, zoodat er in 't geheel 50 zijn, waarop het woord 
van Elia wordt toegepast: Indien ik dan een man Gods ben, zoo 
dale vuur van den hemel en vertere u met uwe vijftigen. Aldus moet 
nl. de biechtvader tot den biechteling spreken. Het Cancellier- 
boeck noemt 52 dochteren, terwijl bovendien de tegennatuurlijke 
onkuischheid 8 dochters heeft 4). In het Libellus de septem pee- 
catis mortalibus ^) worden aan iedere hoofdzonde niet minder dan 
negen telgen toegekend , behalve aan de onkuischheid , die er acht 
heeft f»), In den proloog van dit werkje wordt gezegd , dat Christus 



1) Zie raijn proefschrift, bl. 214. 

2) pars II, de morte culpae, serrao 2. 

8) Bedoeld wordt diens verklaring van Job. 

4) Zie Tinbergen, bl. 153 vv. .Met het CanceUi^rhoeck heeft hs. AA 233 
der Kon. bibl. veel overeenkomst op dit punt (fol. 142 v.). 

5) Hs. 339 der Univ. bibl. te Utrecht. 

6) Zie nog over de dochteren der hoofdzonden Hs. AA 233 der Kon. Bibl. te 
's Gravenbage , fol. 142 v. De hoogmoed heeft daar tien telgen , de nijd acht 
enz. „Die viiste sonde is liixuria, daer of late ie te scrijven." — Opmerking 
verdient nog, dat, na het opnoemen van het tiental dochteren van den hoog- 
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den duivel met het gezag der Schrift heeft verslagen; zoo moeten 
ook wij ons in alle verzoekingen wapenen met het schild der 
Schrift 1). En nu bestaat de inhoud van het boekje hierin , dat de 
duivel telkens den mensch tot zonde aanzet, waartegenover de 
beschermengel op de Schrift wijst. Bij den hoogmoed spreekt de 
verleider achtereenvolgens deze negen woorden: superbus esto, in 
altum erige , inobediens esto , jacta te , simula te , contende , per- 
tinax sis, discordiam semina, novitates inveni^). 

Uit deze getallen blijkt reeds, hoezeer hier verscheidenheid ge- 
vonden werd, ja willekeur heerschte. Terwijl de een de gevolgen 
der hoofdzonde als haar dochters beschouwde, lette de ander op 
de verschillende wijzen, waarop zich dezelfde zonde openbaarde 3). 
Vruchtbaarder voor het leven dan deze dorre optelling is de onder- 
scheiding , die gemaakt wordt in De modo confitendi 4) , waar de 
hoogmoed o. a. aldus wordt behandeld : 

Peccavi in superbia tripliciter: corde, ore et opere. Primo 
in corde superbivi alios excellere; desideravi aliis preësse; 

cogitavi : sum doctior illo , pulchrior , ditior Secundo in 

ore superbivi, quia iactavi me habere parentes divites, po- 

tentes , nobiles Tercio in opere superbivi , quia totum 

corpus meum pulchris vestibus ornavi ad placendum mulieri- 

bus et mundo 5) 

De Wech van Salicheit ^») weet de zeven hoofdzonden in groepen 
te splitsen. Daar niemand gekroond wordt , indien hij niet wettelijk 



moed, volgt: „Van vierderhande geestelic houerdien. Die verste is die gracie, 
die hy heeft, dat hy waent, dat hyse van synre verdienste heeft. Die iiste, dat 
hyse waent van hem seluen te hebben. Die derde, als een wil heiliger heiteu 
oft hem daeraf beroemt. Den vierden als een begeert vordel voer enen anderen 
oft hem versmaet." 

1) De Schrift wordtj^hier in den geest der middeleeuwen zeer ruim genomen: 
„ad monita anctoritatum sanctorum doctorum recurrendo, et secundum illas ne- 
gando consensum." Seneca, Franciscus, Chrysostomus , Cyrillus, Cassiodorus, 
Tullius (de amicitia) , Eusebius enz. worden geciteerd. Vgl. Moll II ii , bl. 2(39 v. 

2) Zie ook Geffcken, S. 51 en Koning, Verhandeling over den ooi^aprong 
der boekdrukkunst y Haarlem 1816, bl. 104, pi. II. 

3) Gaido en de Tafel des kerstel. Icuens komen met elkaar overeen. 
*) Het aanhangsel achter Pcniteas cito ; zie mijn proefschr., bl. 47 v. 
^) Zie verder mijn proefschr., bl. 84 v. en boven, bl. 13 vv. 

6) Cap. IX. 
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heeft gestreden, heeft de mensch drie vijanden gekregen, om die 
te overwinnen. 

Dese drie vianden sijn de vianden^) vter hellen, die werlt 
ende dat vleiseh of die lichaem der menschen. Die viant vter 
heUen als aenvechtende van eren nader werlt tempteert ons 
van drien hoeftsunden, dats van houerdicheit ende als van 
dien , die vter houerdicheit spruten ; van nyde ende van 
gramseap. Die weerlt tempteert ons van eenre hoeftsunde, dats 
van ghiericheit. Dat vleisehe van drien, dats van traecheit; 
van oueruloedicheit van eten ende van drinken, dat heet gul- 
sieheit; ende van onsuuerheit van lichamen, dat heet luxurie. 
Beschouwen wij thans ieder der hoofdzonden enkele oogenblikken 
afzonderlijk 2). 

Hoogmoed. De Spieghel des kersten gheloefs schrijft aldus 
over deze zonde, waarbij wij tevens eene proeve krijgen van de 
wijze, waarop de hoofdzonden met andere stukken der catechese 
gecombineerd werden: 

Dese sonde ende die quade gheest der houerdyen wort 
wederghestaen ende verdreuen mitten doecht der oetmoedicheyt 
ende mitter gauen des heylighen gheests , die ghehieten is die 
gaue ende die gheest des anxtes ende der vresen goods, want 
ghelikerwijs als die houerdye is een wortel van aUen quaden, 
alsoe is die vrese goods een beghin van godliker wijsheit ende 
van allen doechden .... Om die gauen ende om den gheest 
des anxts te crighen bidden wi int pater noster: Sed libera 
nos a malo .... 
De Spiegel der biecht bespreekt hier ten eerste de ongehoor- 
zaamheid tegen de prelaten , ,,die van godes weghen ghewelt 
hebben, datsi ghebieden moghen, binden ende ontbinden'*; voorts 



1) lees: viant. 

2) Zie nog over de hoofdzonden codex V 52 der Kon. Bibl. te 's Gravenhage , 
die op fol. 10 vv. een stuk heeft „van den souen houedsunden" en ze in deze 
volgorde behandelt: toom, haat (= nijd), traagheid, gierigheid, „ouerate vnd 
ouerdranke", onkuischheid , hoogmoed. — He. 1030 van de Maatsch. der Ned. 
liCtt. te Leiden behelst fol. 27 — 89 een samenspraak tusschen een biechtvader en 
eene geestelijke zuster, waarin de hoofdzonden, voor zooverre zij betrekking 
hebben op het leven van vrouwelijke religieusen , besproken worden ; zij heeft tot 
titel: Der tsunteren gheiütelikc abtceck. 
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de hoovaardij: ,,den houerdighen dunct alle weghe dat hi beter is 
dan een ander , ende den oetmoedighen duncket altoes , dat nyement 
snoeder en is dan hi"; in de derde plaats de trots, die zich schaamt 
over arme vrienden of bloedverwanten i) ; terwijl eindelijk wordt 
gevraagd : 

Hebdi yemant oec verweten, dat hem god heuet gegeuen 

armoede, crancheit, siecte, of dat lelick waer of mistelt, of dat 

hi blint is of doof, of dat hi niet soe wal gheboren is als 

ghy, of dat hi te val gecomen waer ongheluckich , of dat hi 

dienen most? 

Handschr. X 114 rekent tot deze zonde den omgang met geëx^ 

communiceerden 2) , terwijl Godschalc's ProfUelic Boecxsken 3) 

vooral waarschuwt tegen pronkerij en navolging der mode: 

Item als ie eenich nieu faitsoen heb gesien , terstont heb iet 
na laten maken, al en behoordet minen staat nochtans niet 
toe 4). 
Bij Dandulo is de hoogmoed niet alleen de oorzaak van Lucifers 
val, maar ook van 's menschen verdrijving uit het Paradijs. Deze 
zonde openbaart zich in ongehoorzaamheid tegen meerderen , maar 
ook in minachting van gelijken en verachting van minderen 5). 
Terecht wijst Dandulo nog op de veinzerij des menschen als hoog- 
moed: ,,quando per hypocresim ostendit se bonum etdevotum, et 
tamen est iniquus et magnus peccator."6) 
Gieri|g|heid. Over deze zonde lezen wij in de Spiegel der biecht: 
Hebdi v herte yeet geset op warlike have ende hebt die liever 
gehadt dan uwen scepper ende god? Dat doet die, wanneer 
een guet mynnet (lees: wynnet) mit valscheit, mit woeker, 
mit lieghen , mit bedriegen , mit voercoep , mit ondercoep , mit 
onrechten ede ende mit boeser ghiericheit Hebdi yemant 



1) Het Hulthemsch hs. ( Vad. Mus. , II 426) beschrijft den hoogmoed als : 
„scaemte dijnre ghebreke ochte van dijnre vriende ghebreke." 

2) Tinbergen, bl. 152. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 82 v. 

4) Tinbergen, bl. 158. — Zie ook boven bl. 3ü. 

ö) Vergelijk boven de bespreking van het zevende gebod, bl. 58. Zie nog 
Dionysius, De vita curatorwniy art. 32. 

^) Vgl. Des Coninz Surnrnc bij Tinbergen, bl. 0. Wat dit werk over de 
ijdelheid zegt, kan men vinden bij Van Vloten, a. w., bl. 152. 
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tonrechte gemeten of gewegen of gerekent, dat suldi altemael 
biechten ende oeck voldoen den ghenen den ghij onrecht ge- 
daen hebt .... 
De Spieghel des kersten gheloefs wijdt zeer over deze hoofd- 
zonde uit, door afzonderlijk te spreken over woeker i), roof, 
,,scattinghe", over de kooplieden, de rechters, de ,,gheestelike . 
luden, die eyghentscap hebben" en over dobbelen en onnutte spelen. 
Ziehier hoe de hebzucht der geestelijken wordt beschreven: 

Menigherhande dwaesheyt merctmen an gheesteliken luden, 
die eyghentscap soeken. Ene dwaesheyt is dese: si hebben 
hoer dwaesheyt ouer ghegheuen ende daer voer een edel mar- 
garijt ontfangen, dat si dier ghebruken sellen ende haer 
ghenoechde ende vroechde daeran soeken sullen ende annemen. 
Nv werden si dat sat ende alsoe bedroghen vanden bosen 
gheest, datsi die edel margarijt versmaden ende onder die 
voete werpen ende om dat des niet waerdich en is ende al 
om vergandike dinghen deser werelt of om alte luttel ghe- 
noechten deser werelt die sie hebben. Si singhen, silesen, si 
bidden om dese margarijt te crighen ende emmer en connen 

si mit eyghentscap niet vercrighen Voert is te weten , 

dat die ghene, die eyghentscap ende weelde inder werelt heb- 
ben sonder oerlof haere prelaten, die sijn meenedich, wantsi 

armoede souden hebben 2) 

Hs. X 114 beveelt als middel tegen deze zonde het uitoefenen 
van de zeven werken van barmhartigheid aan 3). 

Onkuischheid. ,,Alia peccata maculant solum aniinam, hoc 
autem peccatum tante est turpitudinis , quod corpus deturpat una 
et animam," zegt Dandulo in zijn Compendium. Met de andere 
ondeugden kunnen wij strijden, maar deze moeten wij vlieden. 
Vooral de clerici hebben zich er voor te wachten 4). Heeft een 
priester zich in dezen bezondigd, hij onthoude zich, ook al heeft 
hij gebiecht, drie of vier dagen van zijn dienst of althans 24 uren. 



1) Vgl. boven bl. 55 v. 

2) Zie nog Moll II iv 1-57. 

3j Tinbergen, bl. 152. — Van Vloten heeft op bl. 158, 1(30 en 102 
stukken uit Des Coninx Summc over woeker, diefstal en bedrog. 
4) Vgl. hierbij Der Stelen Troeat (Dev. hs., bl. 375). 
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Uit de Bedudenis des Paters Nosters^) voeg ik hier iets bij, 
waarin de vromen gewezen worden op het gevaar van vleeschelijke 
bekoring, waaraan zij blootstaan: 

Wi hebben ^v^aerlike grote noet, dat wi ons nauwe wachten 
ende behueden teghen den duuel ende sine becoringe , sunder- 
linge alle die ghene , die hem vueghen willen ten dienste gods 
ende die wassen willen ende toenemen in doechden ende voert 
gaen willen ende volstaen in der minnen gods; die wachten 
hem sunderlinge sprake ende gheen sunderlinge heimelike 
vrienscap te hebben teghen enighen mensche in eertriken, wijf 

tegen man of man teghen wijf want als die duuel siet, 

dat hi niet winnen en mag an den gueden menschen , so becoert 
hi se mit sulken dinghen , die enich ghelijc hebben mit gueden 
dinghen ende brenghet hem te voren : du mogheste wal spreken 
mit desen mensch , het is een guet mensche ende hi en begheert 
niet dan dijn seliöheit ende ie begheer oec die sine. Ende si 
werden dan sprekende die ene teghen den anderen, ende hem 
dunct, datsi niet anders en minnen dan gode, ende doen dit 
so langhe, dat si ene ghenuechte ontfangen die ene van den 
anderen in toespreken ende die ene bi den anderen te sijn. 
Ende daer na beghint den enen na den anderen toe verlange, 
welke tijt dat die een den anderen sal mbghen spreken; so 

gaen si dan den dach voert so langhe , dat si int leste 

iammerlike verleidet werden in groten sunden 

Godschalc's reeds genoemd werkje rekent tot deze zonde de af- 
dwalkigen der 5 zinnen. 

De meeste traktaten nemen de noodige soberheid in acht met 
betrekking tot deze materie , zoodat zij niet den heilloozen weg van 
zoo menig biechtboek, in later dagen geschreven, bewandelen. 
,,Van der seuender hoeftsunde, dat is oncuuscheit ,'' zegt de 
Spiegel der biecht , ,,en wil ie niet bescriuen, want menich 
mensche mochte hem daer in verargeren , diet lese of hoerde 
lesen.''-) Na dan verschillende vragen, die op deze zonde betrek- 
king hebben, gesteld te hebben, eindigt het stuk aldus: 



1) Zie hierover Tinbergen, bl. 171. Het geciteerde vindt men fol. 90 van 
het handschrift der Ezposicie. 

2) Vgl. boven bl. 68, noot 6. 
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Bewaert v voer oncuuscheit, want een oncuusch mensche 

stincket voer gode ende voer den heilighen engelen ende is 

allene ene wellustighe stede der duuelen. Want als een verken 

in die groepe, alsoe mit ghenoechten rustet die duuel in on- 

euuscen menscen. Men vint nochtant, dat om lelieheit deser 

sunde oeck die duuel hem verschrieket heuet. Exempel: Het 

was een vrouwe, die hoer seluen tot quader wallusten onbe- 

tamelike handelde ende doe si daer ouer doende was , doe riep 

die duuel in der lucht: Tfy, Tfy, Tfy. Daervan wert sie seer 

verueert ende ghinck snellike totten priester ende biechte hoer 

misdaet ende beterde hoer leuen. 

Als Herman van Steen van Scutdorpe in zijne preeken over het 

gebed des Heeren het heeft over: Leid ons niet in verzoeking , dan 

spreekt hij o. a. i) over de onkuischheid in dezer voege: 

Tercia temptaoio potest dici aquea, videlicet temptatio volup- 
tatis carnalis, sive sit per luxuriam, sive per gulam, sive 
per alia carnis blandimenta sicut sunt oeium , quies , moUicies 
vestium aut lectqrumS) .... Et bene huiusmodi voluptas compa- 
ratur aque, qu|a ad modum aque fluida est et transitoria. 
Nam blande et leviter affluit, quando presentatur duleiter et 
delectabiliter influit, quando admittitur et subtiliter ac ne- 
quiter confluit nee defluit, quando morose retinetur. Hec est 
aqua furtiva , quia dolose duleiter sapit et tamen animam sub- 
mergit; sapit ut mei, sed interficit ut venenum; per dulcedinem 

allicit , sed per venenum inficit , ymo verius interficit 

Toorn. De grens tusschen nijd en toorn is soms moeilijk te 
trekken , zooals reeds blijkt uit de benamingen dezer hoofdzonden. 
Terwijl Godschalc spreekt van ,,haet of gramscap", handelt de /Spi^^e^ 
der biecht ,,van hate ende van nyde'' en ook in de Deventersche 
Exposicie opt Pater noster^) wordt de invidia ,,haet'' genoemd. 
Des Coninx Summe weet zeer wel de edele verontwaardiging te 
onderscheiden van de zondige gramschap 4) en beschrijft de laatste 



1) In sermo 38. 

2) Zie boven bl. 70, hoe de Wcch can Salicheit ook gulzigheid, onkuischheid 
en traagheid saam voegt. 

3) fol. 91 bij : nier verloes ons van quaden. 

4) TlNBERC4EN, bl. (). 
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als een viervoudigen krijg, dien de mensch voert tegen zich zelf, 
tegen God, tegen zijne huisgenooten en tegen zijne naasten. Hs. 
X 114 vat de derde en vierde soort samen i). De Spiegel der biecht 
wijst hoofdzakelijk op den toorn tegen den naaste en tegen God: 
Hebdi v yeet vertoernt op uwen euen kersten mensche ende 
hebt quade woerde gesproken of gevloeket of verweten in 
toerne? Hebdi v yeet vertoernt op heilige tyden of als ghij 
ten heiligen sacramente gheweest hadt; want op heilige tyden is 
toerne meerre sunden dan in andere tijden 2). Hebdi den toerne 
yeet lange gedragen ende hoe lange, dat suldi biechten. Hebdi 
den wille yeet gehat tot wrake op dengenen, die v leet heeft 
gedaen of hebdi den wille yeet ghehadt , dat ghy v niet wreken 
en wolt, mer ghi hadt hem wel gegont, dat hem een ander 
quaet hadde gedaen of dat hem scade waer gesciet?3) Hebdi 
wrake gebeden over den ghenen die v vertoernt hadden, dat 
ghij spraect: here god, wreket mi over den genen die mi be- 
droeft hebben ? Hebdi v yeet vertoernt op onsen heren 

god , alst V niet wal en handen en ghenck , of als ghy v guet 
verloert? Ende of ghij onverduldich hebt geweest in uwer 
siecten , die god ouer v verhenget heuet of dat ghy yeet hebt 
gesproken: here god, wat wyt ghij mi, dat ghij mi soe seer 

plaget ? 

Godschalc Rosemondt bestraft terecht hen, die zeggen: ,,ic 
macht vergheuen, mer ie en sals njet vergheten" ^). 

Gulzigheid. Terwijl Dirc van Delf spreekt van ,,die hont der 
nidicheit" en „die swijn der oncuuscheit' ' 5) ^ en bij de hier te 
behandelen hoofdzonde aan den beer denkt, noemt Fantinus Dan- 
dulo de gulzigheid een peccatum, ,,valde bestiale, quum facit 
hominem effici tamquam porcum sive canem, qui nihil appetunt 
nisi saturitatem ventris". Even als tegen luxuriaö) en accidia 
waarschuwt hij tegen de gula vooral de clerici. Als een bijzonderen 
vorm van deze zonde wijst hij op een gebruik met Paschen, dat 



1) Tinbergen, bl. 152. 

2) Zie boven bl. 45. 

3) Vgl. boven, bl. 13 v. 

4) Tinbergen, bl. 158. 
ö) Zie boven bl. 67. 

6) Zie boven bl. 72. 
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nog niet geheel verdwenen is: ,,In hoc peeeant multi qui in die 
resurrectionis summo mane surgunt et currunt ad comedendum 
ova vel carnes antequam audiant divinum officium". Voorts her- 
innert hij er aan, dat de quadragesima begint ,,immediate post 
horam cene precedentis diei'', opdat men de vasten niet breke. 

Dat inzonderheid de vastentijden over deze zonde deden strui- 
kelen, bevestigt de Spiegel der biecht: 

Hebdi yeet ghevast tegen uwen danck ende niet om godes 
willen, soe dat ghij gheerne haddet gegeten, haddi gedorren 
vanden luden ? . . . . Hebdi yeet ghedroncken , omdat men v 
prisen solde, soe dat ghi geliket den dieue, die hem beroemt 
ende verblijt, daer men hem om hanget? Want ghij verblijt 
V teghens uwer zielen salicheit ende godes versmaetheit . . . 
Dat Scutdorpe, zooals wij zagen i), gulzigheid en onkuischheid 
min of meer op ééne lijn stelt, wekt onze bevreemding niet. Beide 
zijn zinnelijkheid, beide geven toe aan de lusten des vleesches. 
Eigenaardiger is het , dat met de gula somtijds de zonden der tong 
in haar wijdsten omvang verbonden worden. Zoo doet Des Coninx 
Summe, Het zevende hoofd van het beest, dat Johannes uit de 
zee zag opkomen (Openb. 13), stelt voor ,,die sonde des monts, 
die dient van tween diensten, want metten monde etmen ende 
drinctmen, dat is sijn enen dienst, ende men spreket daermede, 
dat is sijn ander dienst" en dan wordt aan deze zonden der tong 
niet minder dan een vierde deel van het stuk, dat over de dood- 
zonden handelt, gewijd 2). 

Hier is feitelijk de oude hoofdzonde verdwenen en opgelost niet 
in een bepaald peccatum, maar in een rubriek van zeer wijde 
strekking, ,,die sonde des monts". Onder dit hoofd zou haast 
elke hoofdzonde, wat een goed deel harer uiting betreft, kunnen 
gebracht worden 3). Tinbergen wees er op, dat het hoofdstuk 
over de ,,sonden der quader tongen" oorspronkelijk een afzonder- 
lijk traktaat heeft uitgemaakt^). Doch Des Coninx Summe staat 



1) Zie boven bl. 74. 

2) Tinbergen, bl. 7. 

3) Zie b.v. het boven op bl. 71 geciteerde uit de Spiegel der biecht over den 
hoogmoed. 

4) Tinbergen, bl. 37 vv. 
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in dezen niet alleen, al is het misschien hét eenige werk, dat de 
zonde der tong met de gulzigheid combineerdei). In het Liber 
Floretus wordt na de bespreking der hoofdzonden gehandeld over 
de zonde tegen den H. Geest en daarna ,,de peccato lingue et 
modo refrenandi eam'', waarna tot de vergeeflijke zonde wordt 
overgegaan. Als een aanhangsel tot de hoofdzonden komt deze 
zonde voor in twee traktaten. Het eene 2) heeft tot titel Tractatus 
vidorum de VII viciis capitalibus en is in negen deelen ver- 
deeld; het eerste handelt over de ondeugd in 't algemeen, de 
volgende zeven over de hoofdzonden (waarbij de toorn het laatst 
ter sprake komt) en het laatste deel over dé zonde der tong. Hier 
is dus nog geen verband gezocht met de gida (die als de eerste 
hoofdzonde optreedt), noch met eene andere hoofdzonde. Het 
traktaat over het peccatum linguae is in drie hoofddeelen gedeeld: 
in het eerste wordt allerlei besproken, dat kan opwekken tot een 
zorgvuldig wacht houden over de tong, waarbij in het bijzonder 
op de prediking de aandacht wordt gevestigd; het tweede bespreekt 
24 zonden der tong; het derde deel geeft acht geneesmiddelen tegen 
deze zonde aan, waarna nog hét zwijgen in de kloosters wordt 
aanbevolen en gewezen wordt op de goede vruchten van het zwijgen. 
Het andere hs. bevindt zich te Utrechts); de vorm is zeer beknopt; 
aan het slot staat een stuk ,,de peccato lingue'' met ,,de remediis 
peccatorum lingue". Op deze wijze worden hier alle hoofdzonden, 
de accidia het uitvoerigst, behandeld. Men vindt hier dezelfde 24 
zonden der tong als in het Groningsche traktaat 4). 



1) Wel wordt soms onder de dochters der gulzigheid eene zonde opgenoemd , die 
met de hier bedoelde overeenkomt. Zoo noemt de Tafel des kersteliken knens de 
„snaplicheit" als de vijfde dochter, en het Herithoma van Jacobus Philippus van 
Bergamo handelt bij de gala in 5 vragen „de multiloquio . iii . gule ülia, vbi numquam 
deesse potest peccatum." Zie ook boven bl. 10 en beneden bij 't laatste oliesel. 

2) Hs. 24 der Gron. Univ. bibl., uit de 15e eeuw. Zie Cat, cod, mss. univ. 
Gron. bibl.y Gron. 1898, p. 18. Ik wijs hier voorloopig op de overeenkomst 
van dit traktaat met den door Prof. Verdam uitgegeven Spiegel der Sonden^ 
2 dln.. Leiden 1900, '01. 

3) Hs. 373 der Utr. Univ. bibl., fol. 176b— 185a. 

4) In hs. V 52 der Kon. Bibl. vindt men op fol. 96 vv. een stuk , dat handelt 
„van velen saken, de ons beweghen scholen, dat wy onse tunghen bewaren" en 
een, dat spreekt „van xxiiij sunden der tunghen". Scutdorpe spreekt in sermo 
44 van zijn bekend Werk over „locutionis peccatum est multiplex. — Zie Moll 
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Men verviel hiermede in eene geheel andere onderscheiding der 
zonde, die naar gedachte, woord en werki), en werkte die op 
één punt uit 2). 

Nijd. ,,De8e sonde is seer anxteliken, want si is puerlic con- 
trarie den heilighen gheest", zegt Des Coninx Summe^) en handelt 
dan over de zonden tegen den H. Geest. Hetzelfde bedoelt Hs. 
X 114, maar drukt het wel zoo duidelijk uit met te zeggen: ,,si 
is sonder middel contrarie der cantaten'' 4). Op het ontzettende 
van deze zonde wijst eveneens hs. AA 69: 

Dat es een helsche sonde, si doet den mensche den duuel 
slachten, want hi benijt al, dat ons goet es, ende hi verblijt 
van dien, dat ons quaet es. 

en Fantinus Dandulo noemt haar treffend: ,,vicium infelicissimum, 

quoniam nocet tantum sibi et non aliis nullam delectationem 

dat", terwijl andere zonden nog een lustgevoel verwekken. 



Il IV 215, noot. 2. — Dirc van Munster, Kerstenspieghel , cap. XVII, handelt na 
de bespreking der roepende zonden en der zonden tegen den H. Geest over de 
„sonden der tongen, daer oec dootsonden onder sijn." — Een eenvoudig, po- 
pulair stukje over deze materie, doch uit later trjd, vond ik op fol. 48 v. van 
hs. 1034 der Utr. Univ. bibl. Het komt voor in een stuk, dat er over handelt , 
„hoe datmen hem behoort te bereiden totter bicht" en luidt aldus: „Noch volgen 
hier diuersche dootsonden , dy geboeren metter tongen , dy van veelle menschen 
voer gheen dootsonde gerekent en worden. Oft eerst alsroen imans gebreecken 
vertelt omdat hy min geacht sou worden, oft alsraen vuyt quaer herten synen 
nasten versmalende oft verachtende seet: ghij sot, loschaet, croepel, feest of 
blinderinck, of diergelyck gebreken sijns lichams verwyt, doet (men) dootsonde; 
als cristus in deuangeli seet : dy sijnen naesten sot heet , es diewighe doot weert. 
Oft dy seet: ghij dief oft hoere, ghij leusack; oft datmen imant syn armoede 
verwyt seggende: ghy compt op een strowis geswomen, en hadde ick v nit ge- 
holpen, ghij waert doer v betstroe gedropen, oft dyergelyck worden syn telcken 
dootsonde, als ghij se vuyt quaer herten spreeckt. Oft alsmen de haimeleck ge- 

brecken van synen nasten vuyt sulcker herten openbaert, al waert oec waer " 

Uit al het aangevoerde blijkt, dat wij niet gezondigd zouden hebben tegen de 
denkwijze der latere middeleeuwen, indien wij van de zonden der tong eene afzonderlijke 
rubriek hadden gemaakt. Deze zou dan in § 3 hare behandeling gevonden hebben. 

1) Zie boven bl. 13 vv. Vgl. het traktaat van Et ienne de Bourbon over de zeven 
gaven des Geestes bij Lecoy de la Marche, Anecdoics hiMoriques.,.^ Paris 1877, p. 192. 

2) Het stuk uit Des Con. S. over de gulzigheid is te vinden bij Van Vloten , 
bl. 163 vv. 

3) Tinbergen, bl. 6. 

*; Tinbergen, bl. 152. 
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De Exposide opt Pater noster^) zegt, dat de zevende bede 
(verlos ons van ,,quaden'') in 't bijzonder beteekent, ,,dat men 
van ons neme dat ghebrec des hates", waarmede de nijd be- 
doeld wordt. 

Men hetet dan hat een quaet om vief saken. Ten iersten 
male, want het ommekiert guet in quaet. Sinte Gregorius 
scriuet in dyalego: een heilich biscop makete mit sinen ghe- 
bete ene mensche ghesont, die van den duuel beseten was. 
Daerom so wort die duuel rouwich ende in ghedaente eens 
menschen riep hi als een pelgrim doer die steghen der stat, 
dat hi van den biscop wt sijnre herberghen gheworpen was. 
Ende den pelgrym herbergheden een borgher, die den biscop 
haetsch was; mer in der nacht dode die duuel des borghers 
sone. Waer af sinte gregorius secht: Onse here gehenghede 
dat daerom, want die borgher en herberghede den pelgrym 
niet wt minnen, noch wt gueder andacht, mer daerom want 
hi den biscop haetsch was , opdat hi daer wt een oersake hadde 
achterclap te doen van den biscop ende in den werken der 
bermherticheit hem te prisen voer den biscop. Siet, ho dat 
guet der herbergie, daer die scriftuer toe radet so seer, wantet 
wt hate quam, wart omghekiert in sunden ende quaet. 

Ten anderen mael heet men hat een quaet , wantet van den 
duuel comet , die die ierste meister des quades was .... 

Ten derden mael heit men hat een quaet, want alle quaet beide 
der schuit ende der pinen is ouermids den hate in die werlt 
ghecomen, want hongher ende dorst, siicten ende die doot 
ende alle pijnlike quade (lees: quale), daer dat menschelike 
gheslechte mede becommert is, is hem anghecomen om dat 
quaet der schuit. Mer alle schuit of misdaet des menscheliken 
gheslechtes hadde een oerspronc wtten hate des duuels, die 
daerom die ierste olders dreef te sundigen, want hi hem be- 
nydeden, dat si ouermids oetmoedicheit ter selicheit solden 
clymmen, van welker hi om sijn houerdie ghevallen was. 

Ten vierden male heit men hat een quaet, want het contrarie is 
den gueden, dat is den heilighen gheest, wien men die guet- 
heit toescriuet 

1) fol. 91 V. 
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De Spiegel der biecht heeft het rechte karakter van den nijd 
minder goed in het oog gevat, als hij zegt: 

Hebdi uwen euen kersten yeet vergonnen, dat hem god 
gonde ende verleende, als dat hij riker was dan ghij of wijser, 
den luden behageliker dan ghij, of hebdi ander lude ghebrec 
of crancheit yeet gemerct of gestraft meer dan v seinen ? Vele 
luden syn, die wel merken een stubbe in eens anders oge, 
mer in hoers selues oge en sien si niet enen balck ende dat 
cornet van enen hatenden herten i). 
Traagheid. Het is moeilijk met één woord weer te geven, 
wat de middeleeuwen onder acedia verstonden. ,,Het woord schijnt 
nu eens verveling, dan weer luiheid , een enkele maal ,,,, spleen'^" 
te beteekenen, maar kan moeiUjk naar eisch vertaald worden," 
zegt Aem. Wybrands2), Het aanhangsel De modo confitendi 
achter het Confessionale ^) definieert haar: que maxime est de 
omissione bonorum". Het Cancellierboeck zegt: ,,dese traecheit 
is inden mensche, die verdriet heeft doechden aen te nemen of te 
beghinnen, of, als sij beghonnen sijn, daerin niet en volsteit." 
Niet aan gewone luiheid, maar aan geestelijke traagheid, aan ge- 
brek aan geestelijk volhardingsvermogen moet vooral gedacht 
worden, of meer practisch uitgedrukt: aan nalatigheid in het ver- 
vullen der godsdienstplichten 4). Daarom komt de acedia veel voor 
als monnikenkwaal. Zij was ,, traecheit tot godes dienste" zegt de 
Spiegel der biecht , die aldus den biechtvader hierover laat vragen : 
Of ghij onsen heren god niet gedanct en hebt, als ghy 
biUix soldet van al der weldaden, die hi om uwen willen ge- 
daen heuet: dat hi uwe siele ende lijf heuet gegeuen sinne ende 
wit, ere, ghesontheit ende starcheit. Dat v alle creaturen 

dienen moeten, sonne ende mane Ende hierenboven is 

hi seluen gecomen ende heeft v gedient. Hebdi hem niet ge- 
danct synre menscheit , synre ghebuérten , synre armoeden . . . 



1) Wat Des Con. S. over den nijd zegt, vindt men bij Van Vloten, bl. 
155. — Zie voorts het exempel in mijn proefschrift bl. 202, uit de Wech van 
Salieheit, 

2) In zii'ne verhandeling De Dialogus mhaeuhnim van Caes. van HeiMerhaeh 
(MoLL en De Hoop Scheffer, Stud. en Bijdr. II 1872, bl. 02). 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 47 v. , en boven bl. 69. 

4) Vgl. Godschalc Rosemondt bij Tinbergen, bl. 159. 
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syns cruces, des gallen drankes, syns bitteren dodes, synre 
begrauinge , synre verrisenisse .... syns hiligen sacramentes , 
daer hi v alle dage mede spiset in den altaer, alle synre sa- 

cramente Hebdi v pater noster yeet rokelose gesproken 

iagende sonder andacht of die woerde tonrechte gesproken of 
ouer gheslagen of mitten herten dat ander gedacht .... 
De Deventersche Exposide opt Pater noster^) brengt de traag- 
heid ter sprake bij de bede: Uw wil geschiede. 

Dit is dat derde ghebet des godliken ghebedes in welken wi 
bidden , dat men van ons neme dat ghebrec der traecheit , dat 
is een verdriet des guedes, als wanneer ons verdriet guet te 
doen, ende oec verdriet te sien of te horen dat ander lude 
wat guedes spreken of doen. Ende spreken wi of doen wi 
yet guedes, dat doen wi ende spreken lauweliken ende ver- 
sumeliken. 
De Spieghel des kersten gheloefs brengt haar in verband met 
de vierde bede. 

Die vierde hoeftsonde is gheheiten traecheyt totten dienste 

des almachtighen godes. Dese sonde brenghet enen mensche 

daertoe, dat hi die dienst goods versumet mit ontijtliken slape 

ende mit onnutten spele , als mit dansen ende mit reyen ende 

mit dobbelen ende mit menigherhande ander spel, daer een 

mensche den dienst goods mede versumet. 

i^genaardig doch wel verklaarbaar is, dat Grodschalc bij deze 

hoofdzonde het bijgeloof ter sprake brengt 2); bijgeloof toch kan 

ontstaan uit traagheid in het gelooven. Fantinus Dandulo berispt 

de luiheid. De mier werkt altijd, hoeveel te meer moet dan de 

mensch arbeidzaam zijn. Maar ook hier komt er weer een ander 

motief bij, daar de acedia dan wordt gepleegd, ,,quando quis stans 

ociosus cogitat malum et cogitat quomodo possit suam maliciosam 

machinationem perducere ad effectum". De Spieghel des kersten 

gheloefs beschouwt elke der geestesgaven als een middel tegen 

eene der hoofdzonden , maar hs. X 114 wil door dit zevental gaven 

de traagheid weggenomen zien 3). Zeer juist merkt de Spiegel 



1) fol. 48 verso. 

2) Tinbergen, bl. 1(50. 

3) Tinbergen, bl. 152. 
TROELSTEA, Slof en Methode. 
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der biecht op, dat vaak het te veel de oorzaak wordt van een te 
weinig : 

Hebdi oeck yeet soe onbescheiden geweest in godes dienst 

mit vasten, mit waken, mit beden ende mit onbescheidenre 

gheloften ende werken, daer ghi v seer mede gekrenket hebt 

tot eenre tijt, dat ghij tot ander tijt onsen here gode niet 

dancken of dienen en mocht? Wanneer die viant enen men- 

schen niet bedriegen en kSn mit sunden, soe becoert hi hem 

mit onbescheidenheit in godes dienste. Wie hem seluen soe 

seer breket, dat hie daer nae gode niet en mach dienen, die 

is gode schuldich alle die goede werke, die hi dan versumet. 

Wij kunnen begrijpen, dat in de prediking deze zonde dikwijls 

ter sprake kwam; daar is zooveel nalatigheid, zooveel lauwheid, 

zooveel ontrouw, zooveel mismoedigheid. Alanus wijdt dan ook 

een afzonderlijk hoofdstuk zijner Summa de arte praedieatoria i) 

aan de beantwoording der vraag, hoe de prediker zijne hoorders 

tegen deze kwaal moet waarschuwen 2). 

Aan het slot van onze beschouwing der zeven hoofdzonden wijs 
ik nog even op een kort, maar keurig traktaatje, getiteld: Souen 
puncten teghen die souen houet sunden en aan Bernard toege- 
schreven 3). 

Teghen die houerdie: Sint dat ie bekende, dat die alreouerste 
voer my die alre nederste wort, so en mochte my gheen mensche 
so seer verdrucken, my en duchte, dat ie meer verdruckens 
weerdich was. 

Teghen ghiricheit: Sint dat ie bekende, dat my gheen dine 
dan god vernoeghen en mach, so duchte mi wonder, dat ie 
enich ander dinc sochte. 

Teghen onkusheit: Sint dat ie bekende die edelheit myns 
lichames, dat my gheorloft is dat reyne, onbevlecte licham 
christi te ontfanghen in mynen monde , so duchte my weerdich 



1) Cap. VII; zie de uitgave zijner werken door De Visch, p. 63. — Wy- 
BRANDS, aangeh. verh., bl. 03. 

2) Hoe DcJi Con. S. over do traagheid schrijft zie men bij Van ViiOTEN , 
bl. 157 V. 

3) fol. 147 V. — 151 V. van hs. 8 nit de Bibl. soe. pro excol. jure patrio. Zie 
Cat. cod. msH. univ. Gron. bibi, p. 288. 
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alle myn trachten daer to te kaeren, ho ie myn herte ende 
myn licham in onbevlecter reynicheit behoeden mochte. 
Op hoe eenvoudige, en toch zoo aangrijpende wijze is hier uit- 
gedrukt, dat geen inspanning van alle krachten, maar alleeii het 
besef van de genade Gods de macht der zonde te niet kan doeni). 

§ 3. Bijzondere rubrieken van zonden. 

De middeleeuwen leden aan overvloed van stof; die overvloed 
toonde zich vooral bij het thans behandelde stuk der leerstof, de 
zonde. Zij waren niet tevreden met den decaloog en de lijst der 
hoofdzonden, die beide trachtten al de verkeerde uitingen van 
's menschen wezen tot een overzienbaar aantal hoofdvormen terug 
te brengen, maar zij brachten somtijds ook onderscheidene dier 
uitingen , die tot verschillende hoofdzonden behoorden , bijeen onder 
een bijzonderen naam, dien zij aan de Schrift ontleenden. Twee 
zulke rubrieken hebben wij hier te bespreken, waarbij wij kort 
mogen zijn , daar zij in de catechese nimmer van groote beteekenis 
zijn geweest en ook niet konden zijn; ik bedoel de zonden tegen 
den Heiligen Geest en de roepende zonden. 

Gewoonlijk wordt in dit verband ook gesproken van de vreemde 
zonden^). Ten onrechte, naar ik meen. Met de zonden tegen den 
H. Geest en de roepende zonden worden bepaalde overtredingen 
der goddelijke wet bedoeld , maar bij de vreemde zonden heeft men 
verschillende verhoudingen tegenover de wetsovertreding op het 
oog. De vreemde zonden hebben dan ook op zich zelf niets zondigs 
aan zich , maar in verband met eene bepaalde zonde , die een ander 
bedrijft , drukken zij eene zondige verhouding uit. De onjuiste naam 
heeft geleid tot eene verkeerde plaatsing. Wij hebben daarom over 
de vreemde zonden gehandeld in het inleidend deel van dit hoofdstuk, 
waar wij de algemeene vormen en verhoudingen der zonde bespraken 3). 



"•) Ik maak nog opmerkzaam op de eigenaardige opsomming der „zeven" 
hoofdzonden in Vod-. Mua, II 423, en op het verhaal van het „Clooster vanden 
heilighen gheest" bij Van Vilten, 201) vv. (vgl. De Vooys, 317 v.). 

2) Zoo doen b.v. Von Zezschwitz, II i^, S. 201 f., 228 f. en Göbl, 
S. 203 f. 

3) Zie boven, bl. 15 vv. 

6* 
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Logisch geredeneerd zou hier echter wel moeten gesproken worden 
over de zonden der tong. Daaronder is ook samengevat, wat 
tot verschillende geboden van den decaloog of tot onderscheidene 
hoofdzonden moet gerekend worden. Daar deze rubriek echter 
nimmer tot zelfstandigheid is gekomen op catechetisch terrein, al 
vonden wij meer dan één traktaat dat de peccato linguae handelt , 
hebben wij haar gelaten op de plaats , die in Des Coninx Summe 
voor haar was ingeruimd naast de gulai). 

De zonden tegen den H. Geest. De Schrift spreekt van 
zonde, of liever van lastering tegen den H. Geest 2), en het lag 
geheel op de middeleen wsche lijn van denken, om deze zonde te 
specificeeren. Doch het verrast ons niet , dat de lijn in tegenover- 
gestelde richting evenzeer werd doorgetrokken, zoodat men kwam 
tot de onderscheiding van zonden tegen den Vader, den Zoon en 
den H. Geest. De Cura Clericalis geeft deze indeeling met een 
paar woorden aan , Dandulo's Compendium spreekt er uitvoeriger 
over; laat mij hier mededeelen wat we vinden in de Spiegel der 
biecht: 

Die menschen sundighen in drierhande maete. Sommighe 
sundighen van menscheliker crancheit ende die sundighen 
in den vader , om dat men den vader cracht toe scrijft. Aldus 
sundichde dauid, die van becoringhe synre crancheit viel in 
sunden. Aldus sundichde sunte peter, die van anxte synen 
scepper ver sakede, ende aldus sundichde maria magdalen a; 
ende alle vonden si genade, die genade sochten; want die here 
bekent onse crancheit. Ende al had hem god hore sunden 
vergeuen, nochtan mosten si sware boete ontfaen, solden si 
te hemelrike comen. Sunte peter waert geuangen ende waert 
iamerlike geslagen ; hi waert ghecrucet ende leet menigherhande 
smaetheit. Sunte maria magdalena was dertich iaer in der 
woestinen, daer si penetencie beghinge. Dauid, die coninck, 
wert veruolghet van synen (sone) absolon, ende vloe voer 
hem, dat ene grote penetencie was. Ende dit sal ons allen 



1) Zie boven, bl. 76 vv. — Zie nog Vad. Mus. II 423. 

2) Matth. 12 : 31, Mark. 3 : 2ft, Luk. 12 : 10. Zie hierover Bavinck, 
Dogmatiek, III 101 vv. 
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een belde wesen: hebben wi gesundicht in onser erancheit, 
soe soelen wi vromelike beteren. 

Sommighe sundighen in den sone, ende dat ghesciet, wan- 
neer yement van onwetenheit sundicht; want den sone scrift 
men wijsheit toe. Vele menschen sundighen onwetende , dat si 
wanen datsi wal doen. Also dede sunte pau wel, die waende 

dat hi wal gedaen hadde , doe hi die kerstene veruolgede 

Menich knecht of maget waent, dat si wal doet, dat hi sijns 
meysters guet heymelike nemet ende ghiftet om gode, dat hi 

niet doen en moet 

Sommighe sundigen in den heilighen geest, die men die 
goetheit toe scrift. Ende dat is, wanneer yemant mit voer- 
dachticheit, sonder noet quaet doet, dat hi wal weet, dat 
theghen god is i). Dit is al te grote sunde, ende god vergheuet 
sie seer swaerlick. Dus sundich men in den heilighen geest, 
als een mensche an of tegen vechtet die bekende waerheit, 
wanneer een mensche wal voerwaer weet, dattet teghens die 
rechte waerheit is. Dat ander is dat hem een mensche alte 
seer verlatet op die ontfarmherticheit godes ende sundicht daer 
op. Dat derde is wanneer een mishopet vander genaden godes 

ende die ander punten daer voer van geroert is 

Over dit toeschrijven van eene bepaalde deugd aan elk der drie 

goddelijke personen leest men het volgende in de Exposicie opt 

Pater noster^): 

Wattan inden persone der godheit ene macht ende guetheit 
ende wijsheit is des vaders ende des soens ende des heiligen 
geestes als ene godheit , nochtan toe eyghent men of toescriuet 
men die macht den vader, op dat hi niet older en schine dan 
die sone , ende daerom min mechtich. Mer den sone toe scriuet 
men die wijsheit opdat hi niet jongher en schine dan die vader 
ende daeromme myn wijs. Den heilighen gheest toescriuet men 
die guetheit , opdat hi niet en schijn een quaet geest te wesen. 



1) Vergelijk Van de Scvcn Sacr.j fol. 9: „Siet alle doetsonden , int ghenicen 
te spi^eken , syn eonden in den heylighen gheest .... Maer special icken ende 
bijsonderlick te spreken, so is hate sonde in den heyliglien gheestc, want die 
heylighe gheest is die minne ende goetheyt gods ende hate is contrarie van 
desen 

2) fol. 92 verso. 
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Dandulo licht het zondigen tegen den Vader aldus toe: 

Unde quando homo vellet non peccare et tarnen superveniente 
tentatione non est fortis ad resistendum sed per fragilitatem 
vincitur ab ipsa tentatione , tune dicitur peccare in patrem , 
quia per potentiam (lees: impotentiam) peccati). 
Terwijl het echter ten opzichte der zonden tegen de beide eerste 
personen der drieëenheid bij algemeene aanduidingen bleef, ging 
men bij die tegen den H. Geest verder en noemde een bepaald 
aantal zonden als zoodanig op. De Cura clericalis telt er zeven: 
1. desperatio, 2. invidia fraterne charitatis, 3. spes peccandi, 
4. interfectio, 5. presumptio falsi aut finalis impenitentia , 6. ob- 
stinatio in peccatis , 7. impugnatio veritatis. De Spiegel der biecht 
noemt niet, wat hier in de vierde plaats staat, maar stemt overi- 
gens met de Cura clericalis overeen, al is de volgorde gewijzigd 
(1, 3, 7, 2, 5, 6), terwijl het Boec van der biecht hierin van 
de Spiegel afwijkt en maar vijf opnoemt 2): 

Dat vierde is, dat een mensche haet, dat goede luden ouer 

een draghen 3). Dat vijfte is onghehoersaemheit , dat hem een 

mensche niet en wil laten raden ende met rechten quaetheit 

sijn boesheit doen. 

De finalis impenitentia ontbreekt hier. In den regel worden er 

zes opgesomd 4). Het hs. van het Cancellierboeck ^) tracht op de 

volgende wijze in dit zestal eenheid te brengen: 

Dit ghetal van desen vi sunden mach men nochtan in deser 
manieren hebben. Salmen een dinc vergheuen, daer moeten 
iii dinghen toe sijn, dat is te weten: die die sunden verghieft, 
ende wie men die sunden verghieft , ende die manier ende dat 



1) Kubr. 11: De triplici modo peccandi in deum. — Vgl. nog Geilhoven , 
Gnotolitos, Ixv qu. 2. De gedachte is ontleend aan Augustinus. Zie o. a. Ba- 
VJNCK, Dogmatiek f II 2U4, en wat Kirschkamp schrijft in Wetzer en Welte, 
Kirchenlexicon^ XI, 1899, 8. 973. 

2) De eerste drie deelde ik reeds mede uit den Spiegel; zie boven bl. 85. 

3) De Spiegel: Hat ende nyt der broederliker mynnen. 

4) Zoo in het hs. van het Cancellicrboeck j fol. 82; in het aan Thomas toege- 
kende De modo confiiendi et puritate conscieniie , d. 3; Van den Sevcn Sacramenten^ 
fol. 9 ; Liber Ftoretusj cap. 3 ; Gnotosolitos I xv ; in het door Van Borssum Waalkes 
uitgegeven traktaat (bij de behandeling van gebod 3) en Vad. Mus. Il 422, waar 
de zesde luidt; „ocht ie yement encch ghecstelijc goet veront hebbe". 

5) fol. 82 V. Het Cancellierboeck zelf eindigt op fol. 73 verso. 
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wesen van den vergheuen. Ende denghenen, die die sunden 
verghieft, dats god selue; ende het sijn ii dinghen: gherech- 
ticheit ende ontfermherticheit. Tegen die ontfermherticheit 

misduet wanhopen ; [tegen de gerechtigheid] mysduet 

vermetenheit ende voerbegrijp der onwreeclicheit gods 

in hem [dien raen vergeeft] behoeren te wesen ii 

dinghen, salmen hem die misdaet vergheuen; want het moet 
hem leyt sijn, dat hij die quaetheit ghedaen heeft, ende hij 
moet in den wille sijn die quaetheit nummermeer te doen. 
Teghen dat eerste , dat is berouwenisse , soe misduet verhaert- 

heit [tegen het andere: finalis impenitencia]. 

Die derde maniere behoert daer men die sunden vergheuen 
sal , dats die manier ende dat wesen , dat der mensche in hem 
seluen moet hebben, wie men die sunden vergheuen sal. Dat 
eerste is dat waer te kennen, ende dat ander is dat guede te 
mynnen. Teghen dat waer te bekennen soe mysduet teghen vech- 

tinghe der bekender waerheit [Tegen 't andere strijdt] 

nijdicheit te hebben van sijns euenkersten waelvaren . . . . i) 
Het boek Van de Seven Sacramenten noemt ook zes zonden op 
tegen den H. Geest, maar voor een deel andere, dan wij tot nu 
toe vonden; nl. : hate — verhartheyt in quaet — mistroeste — ver- 
waentheyt van die ontfermherticheit gods — blasphemacie teghens 
den heylighen gheest — discordi, twidracht ende muterye onder 
den luden te maken. De beide laatste zonden treden in de plaats 
van het bestrijden der waarheid en de tot den einde toe volge- 
houden onboetvaardigheid. 

Schier al onze bronnen trachten te ontkomen aan het klemmende 
van Jezus' woord, dat de lastering tegen den H. Geest niet ver- 
geven wordt in deze, noch in de toekomende eeuw. Zoo zegt het 
hs. van het Cancellierboeck : 

ende die sunden in den heilighen gheest sijn onverghiflic in 
desen leuen ende oec in den toecomenden leuen; niet datse 
onmoeghelic sijn te vergheuen, mer om dat mense selden2) 

1) Ik vond deze beschouwing terug in den belangrijken codex V 52 der Kon. 
Bibl., fol. 14 

2) Geilhoven 1 xv , qu. 5 : „quia non dimittitur aut vix ie hoc scculo , quantum 
ad culpam. Item quia modicum aut quasi nichil dimittitur in futuro, quantum ad 
penani". Vgl. De modo conjitendi et de puriiate comclcntic. 
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verghieft; dese sunde het onverlaetlic , omdat men niet en 
vint lesendei), dat se ye verlaten heeft gheweest; oec het se 
onverghiflic , omdat sij is wedersake der fonteynen der ver- 
ghevenheit, dat is des heilighen gheest2). 

Onvergeeflijk heeten ze, volgens Geilhoven 3), alleen in verge- 
lijking met de zonden tegen Vader en Zoon. Zij zijn ,,maiora quam 
ea que committuntur ex infirmitate vel ignorantia, et ideo non 
ita levi satisfactione dicuntur."^) 

In een ander verband 5) behandelt Geilhoven de vraag, of men 
voor hen, die tegen den H. Geest zondigen, mag bidden. Hij 
wijst op het bekende woord uit den eersten brief van Johannes; 
op gezag van Astexanus legt hij dit echter zoo uit, ,,quod pro eo 
qui moritur in peccato mortali non est orandum." 

Omtrent de afzonderlijke zonden tegen den H. Geest zal ik niet 
veel opmerken. Wat de presumptio betreft (waarmede dan be- 
doeld wordt, wat wij straks ,,spes peccandi" genoemd zagen), haalt 
Geilhoven 6) een woord aan van Hendrik van Weimar 7) , die drie- 
erlei presumptio onderscheidt »). Men kan ,, ex infirmitate" teveel 
bouwen op Gods barmhartigheid; dat is eene vergeeflijke zonde »). 
Men kan ,,ex errore*' te veel steunen op eigen verdiensten; dat is 
eene doodzonde, die onder den hoogmoed gerangschikt wordt. En 



^) Geilhoven haalt Melchizedek als voorbeeld aan, „qui dieitur sine patre 
4iiia non legitur de eius patre". Vgl. nog codex V 52 der Kon. Bibl., fol. 14. 

') Als vierde reden geeft Geilhoven nog op: „propter impotentiani hominis, 
i^iij vix se potest preparare ad gratiam, (juem tanta moles peccati preuiit." 

^^) Ixv, qu. 2. 

i) Vgl. nog Dandulo's Compendium , rubr. 1 1 , die zich iets sterker uitlaat. 
Het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat zegt : „daerom soe menet 
ofistus onse heer, hoe wal dat dese sunden oec vergeuen werden, dat nochtans 
Nitt en geschiet als ander sunden vergeuen werden." (115 b, 110 a). 

^) Ixi, cap. 7, qu. 13. 

^») I XV, cap. 2, qu. 1. 

7) Zie over hem mijn proefschrift, bl. 119 v. 

^) Deze indeeling komt neder op eene onderscheiding van zonde tegen Vader , 
Zuon en H. Geest; vgl. boven, bl. 84 vv. 

^) Vgl. hiermede het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat over 
ile tien geboden: „Gheschietet doch van goetheit des herten, dat een meusche 
<liL^ ontfermherlicheit te veel voersette, of hem daerop verlatet, soe en ist geen 
liuotsunde." 
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eindelijk kan men ,,ex certa malicia" de gerechtigheid Gods niet 
achten en zoo over de onreinheid der zonde heengaan ; dan zondigt 
men tegen den H. Geest. 

De mistroest wordt vaak in een geheel ander verband ter sprake 
gebracht. Zoo wordt zij in de Exposide opt Pater noster^) be- 
sproken bij de laatste bede: verlos ^ons van het kwade. Als wij 
niet verlost worden van het ,,quaet des herten, quaet des mondes, 
quaet des werkes ende quaet der oneersamer wanderinge" 2) ^ dan 
vervallen wij in vier andere, nl. ,,int quaet der verolder ghewoen- 
licheit, der verstijfder verhardicheit , int eynde int quaet des mis- 
troestes ende int quaet der ewigher verdomenisse". Als voorbeelden 
van ,, mistroest" worden Kaïn, Maria Magdalena , Paulus en Judas 
aangehaald. De Spiegel der biecht brengt de wanhoop te berde 
bij de traagheid: 

Die viant pleget gheerne die guede lude te becoren mit on- 
bescheidenre bedroef nisse , opdat sy traech ende onbegherich 
werden tot gods dienst; ende mishopich van der genaden ende 
mynnen godes; ende die bedroef nisse wordt onderwilen soe 
onbescheiden , dat die mensche hem seluen dodet. 3) 
terwijl Die X Ghebode deze en andere zonden tegen den H. Geest 
als overtredingen van het vijfde gebod aanmerkt: 

Ten derden male (breect men dit ghebod) als een god in 
siinre zielen doot, dat hem god also vreemt wort, dat hi 
mishopet, ende hi en wil dat onrechte goet niet laten, hi wil 
lieghen, bedrieghen ende niet biechten ende also sternen 4). 



1) fol. 97 verso. 

2) Vgl. boven bl. 15, noot 4. 

3) Dit is het vervolg van hetgeen boven, bl. 82 geciteerd is. 

*) Opmerkelijk is hetgeen hieraan voorafgaat : „Ten anderen male (breect men 
d. ghebod) alsmen gode doot, dat is als hem een piint te bedroeuen ende te 
s(%ren priesteren ende ander goede lieden, die den tempel gods siin. Also dicke 
iilfii dit doeste, so sondichstu in den heylighen gheeste, die in allen goeden 
ui^hen woont ende rust." — Het door Van Borssum Waalkes uitgegeven 
tralaat wijst er op, dat er ook een vergeeflijke twijfel aan Gods goedheid is: 
„M» geschietet enen mensche van crancheit der sinnen of van swaermoedicheit, 
end^ie mensche doch in hem seluen daerom een mishagen ende verdriet hcuet 
ande twiuel, ende dattet hem leet is, datten hem alsoe in comet, soe en ist 
gheeidoütsunde" (115a).. Men vergelijke daarmede een stuk, dat te vinden is 
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Op 'l punt van de invidia dwaalt het hs. van 't Cancellier- 
hoeck af naar de hoof zonde van dien naam i). 

De hoogste ontwikkeling van de zonde tegen den H. Geest hebben 
wij te zien in de finalis impenitentia^). Het Liber Floretus stelt 
die tegenover de vijf andere zonden als absoluut onvergeeflijk 3) : 
Que prime quinque culpe vix sunt releuate, 
Sexta caret venia, quia corruit immediate. 
Zoo doet ook — doch met eene restrictie — het reeds genoemde 
traktaat De modo oonfitendi et de puritate consdentie: 

secundum quod ipsa finalis impenitentia dicitur propositum 
non penitendi, sic enim est species peccati in spiritum sanctum; 
secundum autem quod finalis impenitentia dicit continuationem 
peccati usque in finem, sic est sequela omnium mortalium 
peccatorum, que in hoc vita non remittuntur, et maxime 
omnium speciarum peccati in spiritum sanctum. Et sic omne 
peccatum inicium sumit a superbia et finem habet a finali 
impenitencia , in quam qui devenit punitur in gehennam, a 
qua finali impenitencia nullus peccans mortaliter potest libe- 
rari, nisi interueniat gratia mediatoris christi^). 

De roepende zonden. Deze rubriek telt vier zonden 0), die 



op fol. 17() — 181 van het Haagsche hs. van het Canccllicrboeck (K 85), en aldus 
aanvangt : „Men vynt sommige menschen , ouermits cleynen moet die sie hebben , 
wanen si , dat si wanhopen , ende in desen inval wanen si dat consent is". . . . 

1) Vgl. mijn proefschrift, bl. 198, noot 1. Ook het door Van Borssup 
Waalkes nitgegeven traktaat is hier niet juist. „Alsoe dat een mensche leet i^ 
dat een ander mensche verurouwet of gheeert wort; daerom dat hem dunckc, 
dat hi des te mynue gheachtet wert . . . ." (117 b). 

2) „Dat is die verueerllcste dootsunde. Mer heuet die mensche een mishafin 
daerin ende ist hem leet, dat hi genen rouwe en heft, of van crancheit darin 
viel, dat hem sine sunden niet leet willen sijn, soe en ist geen dootsune." 
Aldus spreekt het door Van Borssum Waau^es uitgegeven traktaat (1171. 

3) Wat de overige zonden tegen den H. Geest aangaat , zegt het Liber Floitus : 
„irremissibilia dicuntur, quod debet intelligi quantum ad facilitatem venie'^tis- 
f actionis et penitentie , quia talis culpa non meretur veniam de f acili et a» eam 
delendum requiritur maior penitentia quam in aliis peccatis. 

4) Zie voorts nog de 47 — 49e preek van Scutdorpe , over obstinatio , dejeratio 
en impenitentia finalis. 

5) De Cura Clcricalis noemt als vijfde: usura; wellicht denkende ah Ex. 
22 : 25-27. 
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in het boek Van de Seven Sacramenten'^) aldus genoemd worden: 
,, weduwen ende wesen te verdrucken, te stoten of seke te wesen 
des onnosel bloets, verdient loen te onthouden tegens der dien ren 
of werkiuden dancke, die sonden teghens der nature." Ze heeten 
roepende zonden, ,,omdatse roepen wraec in den hemel". Geil- 
hoven 2) wijst bij oppressio viduae op Ex. 22 (vs. 23); bij fratri- 
cidium op Gen. 4 (vs. 10); bij detentio mercedis pauperis injusta 
op Deut. 24 (vs. 15); bij Sodomiticum op Gen. 18 (vs. 20). 

De laatste der roepende zonden draagt wel eens den eigenaar- 
digen naam van stomme zonde. 

Stomme sonden, dat sijn alle sonden teghens dye nature, 
ende gemengschap anders dan een man ende wijf hebben naden 
beloep der naturen ende int vat der naturen. Ende onselant, 
god danck , en heeft dair van gheen grote ghebreck. Ende die 
lucht veruuylt , alsmen van soedanighe sonden spreect , al waer 
om isse die stomme sonde genoemt. Ende daer om spreke ick 
daervan niet meer, opdat ie geen sake en si van quader 
gedachten 3). 
Herentals4) duidt den naam op andere wijze en schrijft aldus: 
Dit is die vuyle sonde , daer om dat god verbeyde so lange 
mensce te worden , als tot vijf duysent ende twee hondert iaer. 
Dit is de sonde, daer om dat god de werelt dede versinken 
in dwater, in den tijt van Noe, so datter maer viij menscen 
in die geheele werelt te liue en bleuen. Dit is die sonde, daer 
god om liet vergaen v costelike steden, in viere ende solpher 
barnende ende stinkende, ende also sonckense in de aerde... 
Dese sonde dede god gheheel te niete opten heyligen kersnacht , 
alle die werelt ouer. Want also sinte Hieronymus scrijft, dat 
Jesus eer hi geboren wilde zijn in die menschelike natuere, soe 
dede hi eerst te niete metter doot alle, die met deser sonde 



1) Dit citaat is ontleend aan den druk van 1504; cap VI van het stuk over 
de biecht. 

2) Ixvi. 

•^j Van de Seven Sacramenten^ cap. V van het stuk over de biecht (druk 
van 1504). 

4) fol. Ixxvi verso. Hij volgt hier, als ook elders, Dirc van Munster, naar 
wiens XVe hoofdstuk ik hier dus verwijs. 
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besmet waren , al de werelt ouer Dese sonde maect 

menigen mensce stom, als hise biechten soude. 
Dat de stomme zonde vaak bij het zesde gebod besproken werd, 
ligt voor de handi). 



HOOFDSTUK II. 

DE DEUGD. 

Heeft de middeleeuwsche catechese, zooals wij zagen, veel meer 
de zonden dan de zonde in het oog gevat, zij heeft ook meer op 
de deugden dan op de deugd gelet, al heeft zij op het laatste ter- 
rein, door uit te gaan van Christus* samenvatting van de gansche 
wet in het dubbele liefdegebod , meer het beginsel gegrepen. Naast 
dit liefdegebod stelde zij echter te veel rubrieken van deugden en 
werken, waardoor het geestelijk leven zich moest versplinteren 
en veruiterlijken. Het is te begrijpen, dat onze vóór-reformato- 
rische vaderen, bij wie de devotie zich niet bewoog in de banen 
van den Groen endaalschen schouwer, maar liever den praktischen 
weg insloeg , ook hier niet bij het algemeene , het abstracte wilden 
blijven staan, maar iets concreets zochten. Bovendien dreef het 
biechtwezen, dat den koers van het godsdienstonderwijs bepaalde, 
naar het concrete, het gerubriceerde. Maar onze vaderen strandden 
daarbij op de klip, waarop ook het Jodendom schipbreuk had ge- 
leden: Gods gebod werd krachteloos gemaakt door de inzettingen i^). 



1) Zie boven bl. 52. Zoo doet o. a. de Spieghel des kersten ghehefs. Uit later 
tijd noem ik weer E. v. d. Hoüght, a. w. Il 263. Zie nog Moll O iv 14S, lü6. 

2) Vgi. VüN Zezschwitz , II i2, S. 230 ff. : „Wie diese Sloffüberhiiufung weiier 
der Aeusserlichkeit und dem opus operatuin im Unterrichte, wie im Lebcn dienen 
inusste, das Alles ist unschwer zu erkennen." Toch voelt Von Z., dat deze ka- 
tegoriën in eene behoefte willen voorzien: het christelijke leven te omschrijven 
door een vorm, die daarvoor beter past dan de decaloog. Daarom vraagt hij, 
„ob eine Zusammenfassung neutestamentlicher Lebensforderung , wie sie in den 
acht Seligpreisungcn, von Christo selbst auf- und der alttestamentlichen Foixiening 
gegenübergestellt , nicht unter diesen Umstiinden ein erklartes Anrecht auf eine 
Stelle im Katechismus habe?" 
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De positieve ,,Ersatzformen'' voor de wet werden bijna alle aan 
de Schrift ontleend. I Cor. 13 sprak van de trilogie: geloof, hoop 
en liefde. De gaven des Heiligen Geestes vond men in Jes. 11 : 2 
opgesomd. Uit de bergrede nam men de zaligsprekingen, uit 
Matth. 25 : 31 — 46 de lichamelijke werken van barmhartigheid, 
terwijl men de vruchten des Geestes in Gal. 5 : 22 vond. De 
vier cardinale deugden werden uit het Heidendom overgenomen, 
maar zij hadden, doordat zij in het apocriefe Boek der Wijsheid 
(8 : 7) waren opgenomen, een bijbelsch karakter gekregen. Aan 
een ander apocrief boek , dat van Tobit , ontleende men het zevende 
werk van barmhartigheid: het begraven der dooden. De consilia 
vond men hoofdzakelijk in de bergrede. Alleen de geestelijke werken 
van barmhartigheid staan hiertusschen als een jongere groep. 

De Spieghel des kersten gheloefs tracht deze rubrieken op de 
volgende wijze met elkander en met het liefdegebod in verband te 
brengen i) : 

Hier is, te weten, dat die doechden des cardinaels enen 
menschen leren, hoe hi een werkende leuen voeren sal, ende 
sinen euen kersten mensche wtwendelike minnen, hem hulpe 
ende troest sal doen. Ende (die) drie godlike doechden leren 
enen mensche, hoe dat hi een bescouwende leuen voeren sal, 
ende hoe dat hi hem tot gode hebben sal, ende hoe hi hem 
sal minnen dancken ende eren. Des ghelikes doen die gauen 
des heyligen gheestes ende die doechden der salicheyt, die 
leren van beyden, als hoe hem een mensche sal hebben tot 
gode ende tot sinen euenkersten. Voert soe is te weten, dat 
die sielen der goeder ende der rechtuaerdigher menschen twalef 
vruchten ontfanghen, ende voer die doechden ende voer die 
goede werken daer si mede getroest werden 2). 
Wordt hier even gewezen naar het verschil tusschen het actieve 



1) Aan het slot van het werkje. 

2) Vgl. hs. 2079 van de Kon. Bibl. te Brussel, bij Tinbergen, bl. 202; met 
de variant : wt godliker voor : wtwendelike. Vgl. hiermede , hoe de Wech , cap. iii , 
het leven der deugd in den „staet van gherechticheit" beschrijft: „Soe ist wel 
noet, dat de mensche kenne ende weet die seuen doechden, want sy leren hem, 
hoe hy hem te gode is sculdich te gheuen. Item die acht salicheit, want sy ieren 
hem, wat hy hem seluen sculdich is. Ende die seuen wercken van ontfermher- 
ticheit, want sy hem leren, wat hy sinen euenkersten sculdich is." 
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en het contemplatieve leven , en schemert daarbij reeds een verschil 
in waardeering door, de middeleeuwsche vroomheid heeft, schoon 
op eenigszins andere wijze, beslist tweeërlei deugd en dus ook 
tweeërlei leven geleerd. Daar was eene hoogere volkomenheid, die 
God niet als eisch stelde, maar in de consilia aan de vrqe keuze 
voorstelde; daar was* eene lagere, die in den decaloog hare nega- 
tieve uitdrukking vondi). 

De Weck van Salicheit bespreekt in hfdst. 33 — 56 de theologische 
deugden, de cardinale deugden, de zaligsprekingen en de werken 
van barmhartigheid, en gaat dan in cap. 57 aldus verder: ,,Ghesien 
van den staet der gherechticheiden ende een deel van dat daertoe 

behoert, nu moeten wy besien van den staet van volmaectheiden 

Te desen staet behoeft ons , dat yry kennen , welc sy zijn : die rade 
der heiligher ewangelieS), die ghiften des heilichs gheests."3) In 
onze bronnen wordt echter betrekkelijk zelden op dit tweeërlei leven 
gewezen. De catechese bepaalde zich gewoonlijk tot het dagelijksche 
leven en legde in elk geval geen nadruk op het leven der ,, vol- 
maectheiden" 4). 

Daarom werd het leven der deugd niet minder aangeprezen. 
Goede werken toch waren noodzakelijk; de leer van de verdienste- 
lijkheid der goede werken verduisterde de leer der genade. Dit 
blijkt op eigenaardige wijze bij de bespreking van de bede: Vergeef 
ons onze schulden enz., in Die Bedudenis des Paters Nosters^): 
Nv mochte yement segghen: here, ie bin een groet sunder 
ende teghen mi en heeft nyement misdaen, also dat ie niet 
vele en hebbe te vergheuen; ende daeromme hebbe ie anxt 
lange te wesen int veghevuer; wat moecht di my hier toe 



1) Vgl. VoN Zezschwitz, II i2, S. 175 f. 

2) De Wcch bespreekt slechts de drie raden. 

8) Vgl. hiermede wat wij lezen in cap. iii : „Die staet van volmaectheit is 
als die raensche alle dese duechden [nl. de deugden van den staat der gerech- 
tigheid] bonen ghegaen is ende recht van der werlt, dats van der sunde, die in 
de werlt regneirt, of ghescheiden is ende Gode te mereken ende in hem alleen 
te lenen, dat hem dat alleen een zuetheit ende een ghenuechte ghenende is." 

4) Zie nog beneden bij de behandeling der gaven des Geestes, wat de Weck 
van Salicheit zegt. 

^) Opgenomen in de Deventersche Erponieie ; zie Tinbergen, bl. 171. — 
Het geciteeide vindt men fol. 81. 
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raden? Vrient, ghi sult vromeliken ende oetmodeliken v 
peniteiMjie doen ende v beteren ende onse lieue here sal v 
voersien; want wi sien, dat sommige lude bestan te gaen tot 
sinte iacob of te romen mit luttel gheldes , nochtan onse lieue 
here vorsiet si, dat hem niet veel en ghebreket; beghint oec 
also V schuit te betalen ende settet .v tot gheheelre beteringe. 
Onse lieue here salt vorsien, dat v ghemoetei), dat sulc sal 
segghen: hier is reynart monic gemaect; sulke sullen seggen: 
dit is een lollart2) of baggard of dit is een ypocrite of des- 
ghelikes. Ende dit verdraghet al verduldelie ende ghi sult 
aldus een groet deel uwer scult aflegghen.. Sulke sullen v 
misdoen of misbieden ofte uwen vrienden , ende dit verdraghet 
al geduldeliken ende dit is al eene materie uwe schuit mede to 
quiten ende den veghevuer te ontgaen, also veer als ghi dit 
al vergheuet ende verduldelike verdraghet. Oec is in alrehande 
wederspoede of ongheualle of siecheit oetmodelike verduldich 
te syn ende onsen lieuen here dancsam te wesen, grote ma- 
terie die schuit daer mede te betalen. 
Over de verschillende rubrieken van deugden en werken handel 
ik straks. Het liefdegebod moet, als van algemeene strekking zijnde, 
hier worden besproken. Hoe was in de middeleeuwen de verhouding 
tusschen decaloog en liefdegebod ? De Spieghel des kersten gheloefs 
beschouwt het laatste als de summa der tien geboden: ,,Ende alle 
dese tien gheboden sijn besloeten in tween. Dat ene ghebot is dit: 
Du salste dinen heer, dinen god, minnen bouen al. Dat ander is 
dit: Du salste dijn euen mensche minnen ghelijc di seluen.'^s) 
Dan heeft er dus identificeering plaats. Zoo spreekt het Liber 
Floretus ook van: ,,duo precepta ad que omnia reducuntur.''4) 

Somtijds, zooals wij reeds zagen in § 1 , vormt het liefdegebod, 
door in de plaats van het eerste (of van de beide laatste'^)) der 



1) == ontmoete, overkome. 

2) Vgl. over het gebruik van dezen naam in onze periode: Tinbergen, bl. 
193 V.; De Vooys, Middelnederl. legenden en erempeleny bl. 380; Moll II ii 
bl, 162; II m bl. 72 v. 

3) Vgl. VoN Zezschwitz II i2, S. 146 f. 

4) aan H slot van cap. 2. Viexmont, MclliodiLs conj'em,onis , noemt ze: epi- 
tome decalogi. 

5) Zie boven bl. 60, noot 1. 
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tien geboden te treden, een integreerend deel van den decaloog i). 
Tusschen beide zienswijzen wordt de middenweg bewandeld , als 
de bespreking van het liefdegebod verdeeld wordt over het eerste 
en het vierde gebod ^). 

Dat de liefde tot God wederliefde is, wordt door de Bedudenis^) 
in het licht gesteld. 

Die X Ghebode^) omschrijft de liefde tot God bij het eerste 
gebod als volgt: 

Wiltu weten ofstu gode minnes mit alle dire herten , so seltu 
di des wachten, dattu tieghen gode nymmermeer enich goet 
gewinnes , noch en behoudes. Wiltu weten ofstu gode minnes 
mit alle dire zielen , so en seltu nymmermeer doer ymens wille 
laten gods dienst , als hi behoorlic is. Wilstu weten ofstu gode 
minnes mit alle dire crachten, so en seltu door luste diins 
lichams noch doer dine zotheit nymmermeer laten oefeninghe, 
die godsdienste toe behoert als hi behoorlic is. 
Worden hier de uiterlijke gevolgen van de liefde tot God opge- 
noemd , elders wordt stilgestaan bij de drangredenen tot die liefde. 
Zoo wordt in een preek over het eerste gedeelte van het liefdegebod i>) 
gezegd, dat er vier dingen zijn, die ons God doen liefhebben. 
Vooreerst moeten wij, zooals een kind zijn ouders liefheeft. Hem 
minnen, ,,dye ons gegeuen heeft lyf en de siel". In de tweede 
plaats beweegt ons daartoe ,,die grote liefte die hi ons bewesen 
heeft mit sijnre heyliger passyen". Ten derde de vergeving der 
zonden, ,,dye wi verkrygen, ist dat wi gode minnen'*. Eindelijk 
,,die grote vroud die wi moghen verkrigen, ist dat wi gode 
minnen". 

Naar aanleiding van het liefdegebod werd wel eens de ,,ordo 
charitatis" behandeld, waarvan het Cancellierboeck zegt^'): 

Mercke , 4 wie dat die mensche god mynnen sal ende die 



1) Vgl. VoN Zezschwitz, II i2 S. 195 f. 

2) Vgl. VoN Zezschwitz, Il i2, S. 106. 

3) fol. 17 van het Doventer hs. der Erpos^icie. 

4) Dev. hs. 64. 

^) Die EpUtohn ende ewamfclieri witten Hermmien , Deventer , Jncob v. Breda , 
4 Maart 1496, fol. ccxcvi. 

6) fol. 31. 
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ordinancie setten, dat leert ons een leere ende secht: wy sullen 

mynnen ten eersten ende bouen al onsen here , onsen god die 

bouen ons is; daer na sullen wi mynnen onse siele, die in ons 

is ; daer nae sullen wi mynnen onsen lichame die beneden ons 

is, ende onsen euen kersten, die neuen ons is, sijn siele, sijn 

lichame ende sijn salicheit ghelijc ons seluen, want syn siele 

sullen wy meer mynnen dan syn lichaem. 

Eene kleine wijziging brengt Diónysiusi) hierin, als hij zegt: 

,, primo et maxime tenemur diligere deum , deinde nos ipsos , tertio 

proximos, quarto proprium corpus". In ieder geval wordt de 

zelfliefde gezet voor de naastenliefde. Zoo behandelt ook de Wech 

van Salicheit eerst 2) de liefde tot ons zelf en wel aldus : 

De mensche is sculdich te minnen hem seluen, also sunte 
augustijn seit, alleen omdat hy ghereehtich is, of omdat hy 
ghei-echtieh werden moet. Want , also hy selue daer seit , so 
wie hem seluen anders mint, hy mint hem qualike. Mer helaes, 
seit hy, die menschen zijn so blint worden ende so doef, dat 
sy alle haer dinghen: wijf, kinderen, cnapen, coussen, cle- 
deren ende wat dats is, willen hebben goet, sonder alleen 
haers selfs leuen , dat willen sy hebben quaet .... 
terwijl over de liefde tot den naaste 3) gezegd wordt in het vol- 
gende hoofdstuk: 

Die menschen zijn sculdich onderlinghe te minnen 

malcanderen , oec omdat sy van enen heilighen gheest lenende 
zijn gheestelike, omdat sy een gheloue hebben, omdat sy een 
doepsel ontfaen hebben, omdat sy enen vader hebben ende 
enen heer, ende omdat sy alle te enen rike gheroepen zijn. 
Dese minne van onsen euen kersten mach ghedeilt zijn in 
drien, want die mensche is sculdich te minnen eerst vader 
ende moeder en zijn naeste; dat wijf is sculdich te minnen 
haren man ende die man zijn wijf; ende elc mensche is scul- 



1) Opera minor a, I fol. 483. 

2) Cap. xxvii. Nog wijs ik op de glosse van het lAber Facetij a üi verso. Zie 
ook Vod. MuB. II 421 bij de zaligsprekingen. 

3) Herolt zegt in zijne Sermones de tempore , sermo XXIII , dat de verhouding 
zich moet kenmerken door drie dingen: door hen lief te hebben, door hun goen 
schade te doen met woord of werk, en door hun de beleedigingen te vergeven 
en alles steeds ten beste op te nemen. 

TROELSTRA , Slof en Methode. 7 
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dich te minnen niet alleen sinen vrient, mer oeó na den rade 
der heiligher ewangelien sinen vianti). 
Als de belichaming van alle mogelijke deugden wordt vaak ge- 
wezen op Maria, de moeder van Jezus-). 

Behalve de thans te bespreken rubrieken vindt men nu en dan 
geheel op zich zelf staande deugdenlijsten 3) , die wij hier met stil- 
zwijgen mogen voorbijgaan. 

§ 4. De zeven deugden. 

Met ,,de zeven deugden" kan drieërlei bedoeld worden. Vrij 
dikwijls worden de tegenstellingen der zeven hoofdzonden aldus 
genoemd, doch nergens treden deze als een zelfstandige groep op 4). 



1) Vgl. nog codex V 52 der Kon. Bibl., fol. vi: Van der leue godes vnde 
vnses neghesten. 

2) Volgens preek 13 uit het Speculum scnnonum beate marie virginis super 
nalut. ang.j bezat Maria de zeven deugden , die tegenover de zeven hoofdzonden 
staan. In het Speculum X , 2 , wordt Maria vergeleken bij de ark ; gelijk deze 
met vier gouden ringen versierd was voor de draagboomen, zoo had Maria de 
vier cardinale deugden, enz. Zie ook Van Vloten, a. w., bl. 116 v. 

3) Zoo noemt de Cura Clericalis : virtutes delentes peccata 5 (penitentia , 
ecclesiarum visitatio , peregrinatio , indulgentia , confessio) , die aan de geboden der 
kerk herinneren (Zie mijn proefschrift, bl. 09 v.). — Wymfeling^s Adolescentia , 
cap. 44 , handelt de tribus virtutibus , maar dat zijn niet de theolog. deugden , 
doch de volgende : op zich zelf nauw acht geven , anderen ten voorbeeld zijn , 
door allen bemind worden. — Ruusbroec schreef een Boec vanden Twaelf dogheden , 
waarin evenals in cap. 5 van het Liber Floretus over allerlei deugden gehandeld 
wordt (oetmoedicheit, ghehoirsamheit , ghelatenheit, verduldicheit, afghesceidenhey t , 
enz.). Zie de Werken van de Maetsch. der VI. bihliophilen ^ 3e Serie, nr 4, 
(Werken van Jan v. Ruusbroec III), Gent 1860, bl. 1—116. — In de Tafel 
des kersteliken Icuens komt eene lijst van deugden voor, waarin wel de theol. 
en card. deugden zijn opgenomen , maar die geenerlei plan verraadt. 

4) Waarschijnlijk worden deze bedoeld in Der Stelen Troestj als de auteur 
zegt (Dev. hs., bl. 5), dat hij schrijven zal: „....van den seuen hoefftsunden , 
van den seuen hoeftdogeden". Uit het werk zelf is de bedoeling niet op te 
maken, daar alleen de decaloog besproken wordt. — Von Zezschwitz II i2, 
S. 207, meent, dat in de biechtboeken deze „zeven deugden" de card. en theol. 
deugden verdrongen hebben. Doch dit is in mijne bronnen niet het geval. Zelden 
wordt over de tegenstellingen der hoofdzonden gehandeld (b.v. in het Herithoma 
van Jacobus Phihppus van Bergamo), meer over de theol. en card. deugden 
(b.v. door Andreas de Escobar in zijn Modus conjitendi) , terwijl in meer bepaald 
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Soms duidt men er mede aan de in de zaligsprekingen bedoelde 
eigenschappen of deugden: armoede van geest, zachtmoedigheid, 
enz. 1). In den regel wordt bij dezen naam echter gedacht aan 
de drie theologische deugden: geloof, hoop en liefde — en de 
vier cardinale deugden: wijsheid, matigheid, dapperheid en recht- 
vaardigheid 2). 

Al worden deze deugden tot een groep gebracht, of althans ge- 
woonlijk bij elkander geplaatst, wij zagen reeds, hoe de Spieghel 
des kersten gheloefs^) een gewichtig verschil aanneemt tusschen de 
beide groepjes , waaruit zij is samengesteld. Geilhoven 4) bespreekt 
dit verschil eveneens, uit welke bespreking ik alleen dit aanstip: 
de theologische deugden zijn gratuitae, genadegaven, waaruit de 
goede daad voortspruit; de cardinale zijn acquisitae — de eerste 
hebben betrekking op de innerlijke, de laatste op de uiterlijke 
daden. Dandulo^) zegt: de cardinale deugden leiden tot goede 
zeden, de theologische tot de kennis Gods. Men voelde dus heel 
goed , dat geloof , hoop en liefde tot het religieuse leven behoorden , 
en de vier andere deugden tot het ethische 6). De laatste konden 
daarom ook in ongeloovigen , schoon niet op volkomen wijze, 
voorkomen. 



catechetische werken de laatste vrij geregeld besproken worden {Wech van Salüheit, 
Dandulo's Compendium y Liber FloretuSy enz.), de eerste zeer zelden anders dan 
terloops* bij de hoofdzonden. Ze worden opgenoemd in de Tabulafidei ch-lstianae 
als „vii virtutes contrarie vii peccatis mortalibus" en wel met deze namen: „hu- 
militas, iargitas, castitas, patientia, abstinentia, amor christi et diligentia". Zie 
nog Van Vloten, bl. 209 vv. en Vad. Mus. II 423. 

1) De aan deze „virtutes" verbonden beloften zijn dan de „beatitudines". Zoo 
spreekt o. a. Bonaventura in zijne Ezpositio oraiionis dominicc (Ik gebruikte 
Campbell 350). — Doch in het Liber penitentialis wordt gesproken van de 
„beatitudines et premia earum". 

2) Zoo Dandulo, de Spieghel des k. gheloefa , en de Reutlinger /S'wmma i^nrfiïnw, 
cap. 25 (VoN Zezschw., II i2, S. 207'. Het Liber Floretus bespreekt ze onder 
één hoofd. Maronier I 74 is onjuist. 

3) Zie boven, bl. 93. 

4) Onotosolitos , I xii , qu. 3. 

5) Rubr. 16. 

6) Vgl. wat Herp zegt bij VoN Zezschwitz, II i2, 207. Emo van Witte wierum 
schreef een tractaat De differentia virtutum politicaimm et throhfficarum. Ti'xe Moll 
II II 358, noot 2 en Wybrands in zijne bekende verhandeling, bl. 78 v. 

7* 
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De theologische deugden. Dionysius i) prijst uitdrukkelijk 
het onderwijs in de zeven deugden aan, en maakt met betrekking 
tot de theologische de opmerking, dat de prelaten en cureiten zelf 
min of meer moeten uitsteken in geloof, hoop en liefde, zullen zij 
met vrucht hunne parochianen leeren , om vast te gelooven , lank- 
moediglijk te hopen en oprecht en vurig lief te hebben. 

Dandulo zegt, dat het geloof zich uitstrekt naar de ongeziene 
dingen, zich grondt op de autoriteit der Schrift, niet op eene 
bewijsvoering , en zijn inhoud heeft in de geloofsartikelen. De hoop 
verwacht het eeuwige leven als loon. De liefde doet God beminnen 
boven alles om Zijns zelfs wille, en den naaste als zich zelf om 
Gods wille 2). 

De behandeling van de laatstgenoemde der theologische deugden 
was de meest vruchtbare , omdat het liefdegebod het gansche leven 
der deugd in zich besloot 3). Liefde en wederliefde, dat was het 
gansche Evangelie; de auteur van de Weck van Salicheit zegt^)y 
dat hij in zijn boek wil beschrijven 

eerst wat god ons ghedaen heeft vut sijnre heiligher minnen 

om ons te trecken tot sijnre minnen ende daer na hoe wy 

sculdich zijn hem weder te dienen vut minnen , beide int goede 

te doen en int quade te wederstaen. Want god en hoeft anders 

niet van ons dan dat wy hem weder minnen, ende inder 

waerheit , men mach den ghenen , die te voren ghemint heeft, 

niet ghenoech doen dan datmen hem weder mint. 

Eene schoone beschrijving van de liefde vindt men in de Expo- 

sicie^)y die bij de ,, hemelen" in de aanspraak van het Gebed des 

Heeren denkt aan heilige menschen , en dan o. a. aanhaalt 



1) Opera minoraj I fol. 479 s. 

2) Zie voorts het hoofdstukje „De hiis que ex fide et spe et caritate proueniunt" 
in Campbell 1665. Zie beneden bij de cardinale deugden. — Vgl. nog Sermo 
Ixii, art. 2 van Bernardinus, [Quadrageaimal^ de christiana religione: Zooals de 
steenen in den muur verbonden worden met water, zand en kalk, dooreenge- 
mengd , zoo wordt ook door geloof , hoop en liefde de ziel in den hemel met God 
vereenigd. 

3) De Wech van Salicheit behandelt dan ook het liefdegebod bij de bespreking 
der theol. deugden. 

^) aan 't slot van den tweeden proloog. 
5) fol. 20 V. 
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dat men inden psalm secht : die wtreckest den hemel als een 
vel; wattan verstaet men dit woert nader litter die men siet, 
men machtet nochtan gheestelike verstaen van enen yegheliken 
rechtuerdighe menschen, die inden herten wtgerect sal wesen 
als een vel wtgherect is op dat lichaam. Dat vel slutet ende 
voedet om ende om alle die lede, desgelijcs besluut een recht- 
uerdich mensche ouermids warachtigher minnen binnen breet- 
heit des herten alle die lede des liehames ende des gheesteliken 
hoefdes, dat is christi ende der kerken, alle menschen te minnen, 

die na den beelde ende gelijcheit christi ghemaket sijn 

Mer leider nv ter tijt is waer geworden , dat sinte iohannes in 
apocalipsi scrijft: die hemel is enwech ghegaen, hi is als een 
gheuoldet boec. Een gheuoldet boec en vordert niement, mer 
bewaert allien hem seluen; desgelikes in onsen tiden bewaert 
een yeghelic sijns selues ghemac ende en achtet niet van noet- 

drufticheit anderen menschen want si , na wisen des 

hemels, niet en hebben wtreckinghe des herten ende bretheit 
der minnen; daerom en sullen si niet ingheleidet werden in 
die breetheit des hemelschen houes, mer inden helschen 

kerker 

terwijl de in de Exposicie opgenomen Bedudenis op de volgende 

wijze aantoont, waarom men verplicht is zelfs den vijand lief te 

hebben i) : 

Het mochte nv yement seggen: here, die ghene, die mi 
verdriet of veruolghinge doen ende mi quessen ende mine 
vriende, daer sie mogen, daer ie gheen arch tegen verdient 
en hebbe; had iet verdient in enigherhande manier, ie mochtet 
te bet verdraghen. Hyer toe antwoerde ie bi enen ghelike : een 
schoelre die gherne wijs weer in clergyen , als hem syn meyster 
swaer ende subtile lexen leest, daer hi mede vorderen mach 
in leringhe, heuet hi en bilx te lieuer. Ende oec mach hi 
oen dan te lieuer hebben als hi hem dan dusdanige lexen te 
vergheues ende sonder loen leest. Aldesghelikes ghi solde 
gherne te hemelrike comen sonder veghevuer ende daerom 
moet verdraghen leren ende in al uwen liden verduldich syn; 
ende die ghene , die v misdoet of uwen name minret , hi leest 



1) fol. 81 V. Dit stuk sluit zich aan bij het boven, bl. Ü4 v. geciteerde. 
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V guede lexen ende hi gheft v materie ende leert v ho ghi den 
veghevuer mogen ontgaen also veer als ghy verduldich sijt. 
Ende daerom sijt ghi sculdich desen te minnen. Ende so men 

V meer misdoet , ho men v beter lexen leest v schuit hiermede 
te quiten 

De liefde is het eenige beginsel, waaruit het waarachtig goede 
kan voortkomen. ,,Si homo non est in charitate, si omnia bona 
totius mundi faceret non prosunt sibi ad salutem. In vita eterna 
non erit fides neque spes, sed charitas bene erit." (Dandulo) i). 

De cardinale deugden. De Weck van SalicheiV^) bespreekt 
dit viertal aldus: 

De vier duechden cardinael leren ons hoe wy ons sculdich 
zijn te gheuen te gode in werken van buten , diemen heet aldus : 
Vroetscap, temperancie (dats mate), stercheit ende gherech- 
ticheit. Vroetscap leert den mensche wat hy sculdich is te 
scuwen ende steect vut hem alle erreur ende dolinghe, die 
beghintsel zijn van anderen sunden. Temperancie sluut vten 
mensche alle concupiscentie ende ghenuechte ende so doet , dat 
die mensche noch te luttel noch te veel en doet, mer altoes 
mate hout. Stercheit slutet vten mensche die vrese vander 
werlt ende maecten sterc om die sonden te verwinnen ende int 
goede te volstaen om des ghcens wille die hy mint. Gherech- 
ticheit behout die minne van den euenkersten, want si leert 
elcken tsine gheuen. Dese vier duechden hanghen so te gader, 
also die philosophen bescriuen , dat so wie enighe een van dien 
niet en heeft, hy moet van allen den anderen deruen. Want 
also sunte augustijn seit: vroetscap is den mensche noetsakelic 
om te weten welc hy verkiesen sel. Temperancie om te weten 
hoe hy die dijnc, die hy verkosen sel hebben, ghebruken sel. 
Stercheit om te weten, hoe hy beyeghentheit verdraghen sel. 
Gherech tichelt om te weten , hoe hi elcken tsine gheuen sel ... . 

1) Wat Des Coninx Sumnie schrijft over de liefde , vindt men bij Van Vloten , 
bl. 179. — Vgl. voorts nog Moll II iv 215 v. — Vergelijk over het zijn „in caritaten'' 
het Pater noster mit een corte glose (hs. Amst. Univ. bibl. 36 M (I D 6), fol. 57 verso). 
— Volgens Herentals, fol. 11 ü verso, geeft de doop de drie theol. deugden. — 
Viexmont behandelt bij 't eerste gebod de zonden tegen geloof, hoop en liefde. 

2) cap. xlii. 
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Evenals men vaak de dochters der hoofdzonden optelde, vindt 
men soms de ,, species'' of ,,partes" der cardinale deugden ge- 
noemd 1) , maar voor de catechese hebben deze onderscheidingen 
geen beteekenis gehad. De prudentia wordt soms min of meer 
vooropgesteld (b.v. door Danduio), maar niet in die mate, als dit 
bij de hoofdzonden met de superbia het geval is. Als proeven van 
behandeling volgen hier nog twee stukjes. In de Weeh van Salie- 
heit*^) lezen we: 

Stercheit is , also sunte augustijn seit , een minne , die lich- 
telike alle dinghen verdraghende is om des gheens wille dien 
sy mint. Stercheit staet in vier dinghen, dats in datmen 
manlic anneem harde dinghen of scerpheit van penitencien; 
in datmen versmade eertsche dinghen; in datmen verdraghe 
tribulacien ende doghen ; ende datmen wedersta die temptacien 
vanden viant ende verwinne die sunden. 
De Spieghel des ket^sten gheloefs zegt: 

Temperancie staet in drien dingen, dat ene is soberheyt, 
dat ander is continencia, dat derde is modestia. Soberheyt 
hout een mensche daer toe, dat hi te mate eet ende drinct. 
Die continencia hout een mensche tot cuuscheit. Modestia hout 
een mensche daer toe, dat hi mate hout in slapen ende in 
waken ende in arbeyden ende in ledich gaen; oec mede soe 
houtse enen mensche van vechten ende van kyuen^). 

§ 5. De gaven des Geestes, 

Bij de toediening van het vormsel aan de jeugdige biechtelingen 
legt de bisschop zijn hand op hun voorhoofd en zalft het met het 



1) Men zie b.v. het Liber de inMructione pnncipum (Campbell 1 149) , dat zich 
geheel bepaalt tot eene bespreking onzer vier deugden; of het gekunstelde stuk 
De viciis et virtxUihus numero quatemario proeedens (voorkomende in Campbell 
1665), dat aan Thomas wordt toegeschreven. In de namen der verschillende 
takken dezer deugden stemmen beide werken vrij wel overeen. Dezelfde namen 
treft men ook aan in den Spieghel des kersten gheloefa. 

2) cap. xlv. 

3) Het werkje van Seneca (zie mijn proefschrift, bl. 40) heeft voor de cate- 
chese geen waarde. — Bernardinus , o. 1. sermo Ixiii , art. 3 , toont aan , hoe de 
vier gaven van het verheerlijkte lichaam het gevoig zijn van de beoefening der 
cardinale deugden. Zie daarover meer bij de uitersten (§ 14). 
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heilig chrisma. Deze zalf is een teeken van den Heiligen Geest, 
die met zijn gaven op den gevormde nederdaalt , om hem te sterken 
in den strijd tegen de wereld i). Zoo gaf dus dit sacrament aan- 
leiding om te spreken over de zeven gaven des Geestes 2) , die men 
ontleende aan Jesaja 11 : 2 v. 3). Het eerste deel van het derde 
vers werd nl. gewoonlijk vertaald: ,,Et replebit eum spiritus timoris 
domini", terwijl het ri??"^? van vers 2 in den regel door pietas 
werd weergegeven 4). 

Die eerste is die vrese gods, die verdrijft die sonden. Die 

ander is stercheit tot lijden , tot arbeyden in doechdelike 

werken ende te wederstaen die temptacie. Die derde is goeden 

raet in onsekeren dinghen ende na den gheboden gods ende 

leert den raet gods volgen. Die vierde is verstant ende ken- 

nisse ende leert gode aenropen als den scepper , verlosser ende 

rechter. Die vijfte is wetenheit ende maect eendrachticheit bi 

den tweedrachtigen. Die vi is miltheit of goedertierenheyt ende 

doet ontfermhertich sijn. Die vii is smakende wijsheit ende 

begeert dat ewich is 5). 

De volgorde staat niet vast, zooals wij kunnen zien door het 

meegedeelde te vergelijken met het volgende uit de Weck van Sa- 

licheit ö) : 

Deser ghiften des heilichs gheests zijn seuen by tween reden, 

eerst by dier reden dat seuen zijn hooftsunden So dat 

die gheest van vreesen uut ons soude steken die sunde van 
houerdicheit , die gheest van goetwillicheiden die sunde van 
nyde, die gheest van vroetscapen die sunde van gramscapen 
(want gramscap is recht een verwoetheit ende niet vroetscape) , 



1) Vgl. VoN Zezschwitz I S. 642, II i2 S. 208, Göbl, S. 210, 219. 

2) Vgl. HereDtals, fol. 123 en 124. — In de Catechisinus of Christelijke Leere .... 
door een gezelschap R. K. Priesters in Vriesland , Breda 1835 , worden de gaven 
bij het vormsel besproken. 

3) Zie b.v. Dirc van Delf bij Tinbergen, bl. 184. 

4) In de Bibliay interprete Seb. Castalione, Basileae 1554, staat tweetuaal 
„luetus Jovae". — Zie ook plaatsen als Openb. 1:4, 4:5, 5:6. 

In den tekst van het Liber Floretuti (niet in do verklaring, die men er dikwijls 
bij vindt) wordt van maar zes gaven gewag gemaakt: Esto timens, pius atque 
sciens, factis bene consul, Hinc intellectus, sapientia dona dei sunt. 

ö) Dirc van Munster, cap. xxxv. 

ö) cap. Ixi. 
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die gheest van stercheit die sunde van traecheit , die gheest van 

rade die sunde van ghiericheit, die gheest van verstandenissei), 

ende die gheest van goddeliker smake die sunde van luxurien. 

Hiermede komen overeen hs. AA 69 der Kon. Bibl. 2) , het HeH- 

thoma van Jacobus Philippus van Bergamot), het Speculum-^). 

Deze orde is de omgekeerde van die der Schrift en komt gewoonlijk 

voorö). Weer anders echter is de opeenvolging bij Fantinus Dan- 

dulo 6). Doch steeds is de gave der vreeze de eerste, die der wijsheid 

de laatste; deze twee treden bij dit stuk der leerstof het meest op 

den voorgrond, en de gave der ,, goedertierenheid' '7) wordt altijd 

bij een van dit tweetal gevoegd-, en wordt dus of de tweede, of 

de zesde in de reeks 8). 

Gelijk van de zeven deugden de theologische tot het schouwende, 
de cardinale tot het werkende leven gerekend worden , zoo worden 
ook de gaven des Geestes in groepen gesplitst naar hunne betee- 
kenis voor eene hoogere of lagere orde van leven. 

Anderwarf so zijn deser ghiften des heilichs gheests seuen 
oec by dier reden , datter den leuen van contemplacien behoert 
drie toe, ende den wercliken leuen behoert er vier toe. Want 
die mensche , die een volmaect leuen , dats tleuen van contem- 
placie, leiden sel, hem behoert toe, dat hy die moghentheit 
gods ontsie, die waerheit gods versta ende die goetheit gods 
smake. Dit zijn drie ghiften: van vresen, die ghifte van ver- 



1) hier ontbreekt: die sunde van gulHicheit. 

2) Van Vloten, bl. 65. 

3) fol. li 8. -4^ IV, 2. 

5) Dea Coninx Summe heeft zich eerst aan Jesaja gehouden (Tinb., bl. J)), 
maar keert later de volgorde ook om (Tinb., bl. 10 v.). 

«) Rubr. 17. 

7) of „ghenedecheit" of „goddiensticheit", in *t Latijn : pietas. 

^) De orde van de Wech wordt ook gevolgd in het werk van Etienne de 
Bourbon , waarvan Lecoy de la Marche een uittreksel gaf : Anecdotes hiatoriqucsy 
'legendes et apologues Ure's du recucil ine'dit d* Etienne de Bourbon ^ Paris 1877. 
Het is een soortgelijk werk als Der Sielen Troest; maar hier vormen de gaven 
des Geestes het kader. Het werk is niet voltooid ; alleen vrees , pietas , wetenschap, 
sterkte en gedeeltelijk raad zijn behandeld. — Zie over de tweeërlei volgorde der 
gaven Dionysius, Opera minora I 104 (Tract. I de donis spiritus sancti, art. 1: 
de numero et ordine donoruni sp. sancti). Er is een ordo perfectionis (die met 
de hoogste) en een ordo generationis (die met de laagste begint). 
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standenissen ende die ghifte van goddeliker smake. Ende so 
wie een goei werkelic leuen, dat elcken mensche ten minste 
noetsakelic is, leyde sel, hem behoert toe, dat hy hebbe goet- 
willieheit om te wercken ende vroetscap om te connen wercken 
dat goede; ende hem behoert toe, dat hy hebbe stereheit om te 
wederstaen, ende raet om te connen wederstaen dat quade'i). 
zoodat deze zeven gaven alle beschouwd mogen worden als ,,vii 

graden of seuen trappen , die leyden ter volmaectheyt van leuen : 

deerste is gode ontsien, dander is gode sueken, die derde is hem 
seluen kennen , die vierde is om vten sunden te comen inden staet 
van gherechticheit , die vijfte is ontfarmicheit op sinen euenkersten 
wercken , die seste is waerheit (Jie god is verstaen , ende die sevenste 
is goetheit die god is smaken, dats minnen mit ghenuechten." 

Des Coninx Summe slaat hier een eenigszins anderen weg in 
door drieërlei menschen te onderscheiden naar de hoogte van hun 
geestelijk leven. Tot het werkende leven behooren dan èn zij, die 
in de wereld verkeeren met de gaven van angst, goedertierenheid 
en ,,const**, èn zij, die verlangen hebben ,,na den berch der vol- 
comenheit** met de gaven van sterkte en raad; terwijl de gaven 
van verstand en wijsheid bij het contemplatieve leven gerekend 
worden 2). 

Gekunstelder wordt de beschouwing van het Spectduni IV, 2, 
als het zegt , dat in de bloem Christus zeven medicijnen gevonden 
worden tegen de zeven hoofdzonden. Door het aanraken der bloem 
wordt het kwade sap van den hoogmoed verdreven, en ontvangt 
de mensch de gave der vreeze , waardoor hij zich zelf leert kennen 
en zich verootmoedigt. Lucifer en zijn engelen hadden nog genade, 
waarop zij zich konden verheffen, maar wat heeft de bedorven 
mensch om op te roemen? De geur der bloem (dat is het voor- 
beeld des Heiland s) geneest de hardheid van het nijdige hart en 
schenkt ,,pietas'', die met de beproefden mede lijdt. De vrucht (de 
werken van Christus) doet de razernij van den toorn bedaren en 
schenkt wetenschap, zoodat men op rechte wijze met de menschen 



1) Wcch van Salicheit^ cap. Ixi. 

2j Vgl. Tinbergen, bl. 9—14, en mijn proefschrift, bl. 208. Hiermede komt 
eenigermate overeen de beschouwing van Kuusbrocc; zie A. A. van Otterloo, 
JohauJica liuiisbrocCj Amst. 1874, bl. 2(35 vv. 
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kan omgaan. Door de kleur wordt de verlamming der traagheid 
genezen en de gave der sterkte geschonken; als een olifant door 
het zien van bloed gesterkt wordt, hoeveel te meer kan dan hij, 
die de rozeroode kleur van deze bloem beschouwt , vroolijk arbeiden 
en geduldig dragen. De bladeren zijn goed tegen de gierigheids- 
waterzucht en schenken de gave des raads, die den dorst naar 
geld beteugelt; deze bladeren zijn de woorden van Christus, waar- 
mede hij raadt de tijdelijke dingen gering te achten bij de eeuwige, 
en de aardsche goederen aan de behoeftigen uit te deelen. Het sap 
is een uitnemend middel tegen de zwaarlijvigheid der gulzigheid; 
het deelt door verlichting der oogen de gave des verstands mede, 
die de hemelsche dingen uit de aardsche leert verstaan. Door het 
proeven van de bloem wordt het zoete der onkuischheid ons bitter 
van smaak en ontvangt men de gave der wijsheid. Wie eenmaal 
dezen honig gesmaakt heeft, diens gehemelte wordt door gewone 
spijs niet meer gestreeld. 

Vernuftig zijn de vergelijkingen, die voorkomen in het Funda- 
ment der kerstenre geloeve (in een sermoen over de gaven) , waar 
de gaven beschouwd worden als de verschillende middelen, waar- 
door de Heilige Geest den mensch vernieuwt i). 

De gave van vrees of angst wordt met sobere, doch treffende 
woorden omschreven in hs. AA 69 als de gave, ,,die mere ontsiet 
Gode te verbelghene dan loen te verliesene.''2) De Spieghel des 
kersten gheloefSy die evenals het Speculum deze gave als een 
middel tegen den hoogmoed beschouwt , zegt , dat zij den menschen 
de zonden leert schuwen, opdat God ,,hen niet en wise van den 
aenschijn goods, als hi lucifer dede ende sine ghesellen''. De Wech 



1) Tinbergen , bl. 187 v. — Etienne de Bourbon geeft het volgende overzicht 
over de gaven. De vrees zegt ons, wat en wien wij hebben te ontzien (God , de 
hel, het vagevuur, het oordeel, den dood); de pietas leert ons, waarop en op 
wien wij mogen hopen en vertrouwen (Gods woord, Gods barmhartigheid, de 
menschwording en het lijden van Christus , Maria) ; de kennis leert ons handelen 
(penitentie) ; de gave der sterkte doet ons weerstand bieden (aan de verzoekingen 
enz.) ; de gave des raads leert ons het beste kiezen ; die des verstands doet ons 
gelooven (in de geloofsartikelen en de sacramenten) ; de wijsheid eindelijk onderwijst 
ons, wat en wien wij moeten liefhebben en zoeken (God, den naaste, gemoeds- 
vrede, eeuwige zaligheid). Zie A. Lecoy de la Marche, o. c, p. 10 s. 

2) Van Vloten, bl. (35. 
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van Salicheit i) onderscheidt op gezag van Albertus e. a. zesderlei 
angst. Hij kan zijn natuurlijk (een soort van instinct zonder zede- 
lijke waarde), menschelic (^^als die mensche te seer ducht sinen 
lichaem" en dus liever zondigt dan pijn te hebben), weerlic (als 
hij vreest het goede der wereld te verliezen), scalckelic (als men 
de zonde laat uit vrees voor de hel; ,,dese vreese sonder meer en 
is niet verdienlic"). 

Mer die vijfste vreese, die gheheten is die beghinlike vreese, 
dat is als die mensche ontsiet die pine vander hellen, ende 
nochtan meer ontsiet gode te vertornen, die bliscapen van 
hemelrike te verliesen, ende daer vut laet sunde tedoen; dese 
is verdienlic voer den almoghenden heer van hemelrike. Want 
daer beghint die mensche onsen lieuen heer god te minnen. 
Dus is die vreese beghintsel van minnen. Ende die seste vreese 
is gheheten die kinderlike vreese , dats als die mensche ontsiet 
gode sinen scepper ende maker te vertornen .... Dit is een 
volmaecte vreese. 
Terwijl bij de eerste angst van loon noch straf sprake is, zijn 
de twee volgende soorten van angst doodzonden. Alleen de kinder- 
lijke vreeze is een gave des Geestes; aan de vierde en de vijfde 
soort ontbreekt het rechte beginsel. Deze zelfde beschouwing vin- 
den wij in het Fundament^), terwijl Dirc van Delf aUeen de 
natuurlijke, de knechtelijke en de kinderlijke vrees onderscheidt 3). 
De derde gave wordt in hs. AA 69 genoemd ,,const ocht be- 
hendicheit, die ons onderscheit tusschen goet ende quaet leerf . 
Hetzelfde zegt Fantinus Dandulo, die bij de gave der sterkte op- 
merkt , dat zij in de martelaren gevonden wordt. Omtrent de gave 



1) cap. Ixii. 

2) Tinbergen, bl. 185 v. 

3) Tinbergen, bl. 184. Etienne de Bourbon kent zeven soorten van vreeze 
(timor mundanus, huraanus, naturalis, servilis, inicialis, filialis sive castus, 
reverende); A. Lecoy de la Marche, o. c, p. 16. — Vgl. hiermede nog het 
volgende van Guillibertus van Doornik , Ad adolescenten et pueros sermo II. Naar 
aanleiding van het woord uit Ps. 34 : Komt , kinderen , hoort naar mij , ik zal 
u des Heeren vreeze leeren , zegt hij , dat hier sprake is van „timorem reve- 
rentialem, qui est mixtus cum subiectione dilectionis, quem timorem caritas foraa 
non emittit; est enim timor primus qui veretur penam alicuius, secundus qui 
veretur offensam, tercius qui est quedam hbera et secreta reverentia". 
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des verstands lezen wij in de Weck en bij Dandulo, dat zij ons 
God doet kennen uit de schepselen en uit de Schrift; dit blijft 
echter eene betrekkelijke kennis. Maar de gave der wijsheid be- 
zitten wij, y,quando cognoscimus deum absolute, non respective''. 
Daarom wordt de zevende gave dikwijls wedergegeven met woorden 
als ,, smakende wijsheif' of ,,goddelike smake" i). 

§ 6. De Zaligsprekingen, 

De zaligsprekingen worden niet zoo geregeld opgenomen onder 
de stukken der catechese als de geestesgaven 2) , en dikwijls worden 
zij alleen opgenoemd zonder besproken te worden 3). Het is wel 
eenigszins vreemd, dat de middeleeuwen deze ,, wegen der deugd", 
zooals Dandulo ze noemt, niet meer in het licht gesteld hebben 
tegenover de hoofdzonden 4). Of haar aantal daartoe heeft meege- 
werkt, durf ik niet met zekerheid zeggen. Wel is een streven 
merkbaar, om het achttal tot een zevental terug te brengen. In 
de Wech van Salickeii^) lezen we: 

Dese leste salicheit, ghedoechsamicheit , is gheloent mitter 

eerster, dats mit oetmoedicheit , want hemluden, also ghy 

ghehoert hebt, is beloef t dat rijke gods. Ende hier bi en 

zijnder rechts als te rekenen mer zeuen salicheiden, also sy 

hier voer genoemt staen, die welcke seuen salicheit sluten 

vten mensche die seuen hoeftsunden. Want oetmoedicheit sluut 

vten mensche houeerde . . . . ^). 

Ook in de Spieghel des kersten gheloefs wordt de laatste deugd, 

,,verduldicheyt'', op zij gezet met de opmerking, dat er wel acht 

,,doechden der salicheyt'' zijn, ,,mer nae den graden soe en is der 



1) Men zie verder Hs. Utrecht 342, fol. 1 — 126, Dionysius, Opera minora 
1 104 88. en Vod. Mus. II 421 v. 

2) VON Zezschwitz, II i2, S. 210. 

3) Zoo doen de Ta/el des kcrsteliken leuens en de Spiegel der biecht. 

4) Zoo deed Edmund van Canterbury. Zie Göbl, S. 210. 

5) cap. xlvii. 

6) In cap. Iv staat nog : „Ghedoechsamicheit is . . . een duecht , bider welcker 
alle ander duechden werden gheproeft. Dus so is ghedoechsamicheit een ghemeen 
duecht ende hier bi siet men , dat raer vii salicheiten zijn sonderlinghe , daer of 
gheseit is; een ghemeen, dats dese ghedoecsamicheit." 



Digitized by LjOOQIC 



110 

doechden noch der salicheden niet meer dan seuen, want bouen 
die vrede soe en is ghene doecht noch der oec mede ghene salicheit 
te setten noch te vinden.'* Eindelijk wijs ik op hs. 2079 der Kon. 
Bibl. te Brussel, waar wij lezen *): 

Aldus hebben wij nu alle die VII duechden der VII saliche- 
den mit horen punten gehoirt. Dair wij mede uutroden uut 

den gaerde ons herten die zeven doetlike hooftzonden 

Nu laet ons voirt horen die achtende duecht ende 't slot .... 
verduldicheit. 
Zoowel dit laatste citaat als de Weck combineeren het aldus 
gewonnen zevental met de hoofdzonden. Bij Geilhoven 2) wordt de 
laatste zaligspreking van de overige afgezonderd om een andere 
reden. Hij beschouwt nl. de beatitudines als middel om in het 
schouwende leven vorderingen te maken. De eerste zeven leeren 
den mensch goed handelen , de achtste leert hem het rechte dulden. 
Dit zevental wordt dan gesplitst in drie groepen , naarmate zij den 
mensch ten opzichte van hem zelf, van den naaste of van (rod 
volmaken. De armoede zet den mensch in de rechte verhouding 
tot de uitwendige goederen; de zachtmoedigheid en de treurigheid 
brengen de innerlijke beroeringen van toorn en begeerte tot rust. 
Tot den naaste staat den mensch in tweeërlei verhouding: als 
verplicht schuldenaar en als onverplicht gever; daarom moet hij 
hebben honger en dorst naar gerechtigheid en barmhartigheid. 
God wordt begrepen door het peinzend verstand (reinheid van hart) 
of bemind door de liefde (vreedzaamheid). 

Dandulo zegt 3) (evenals Geilhoven), dat de armoede van geest 
bestaat in het niet begeeren van tijdelijke dingen en in het zetten 
van alle verlangen op God. De Wech beschrijft deze deugd echter 
als ,,oetmoedicheit*' 4). Vijf zaken dringen den menschen tot ver- 
ootmoediging, nl. de beschouwing van wat boven hem, in hem, 
bij hem, tegen hem en onder hem is. Over dit laatste lezen we»): 



1) Tinbergen, bl. 201 v. 

2) Juister: bij Nicolaiis de Lyra, door Geilhoven aangehaald, Gnotos^olitm 
I VII, qu. 1. 

3) Rubr. 18. 

4) Vgl. Matth. 5 : B raet Luk. 6 : 20, 24. 

5) cap. xiviii. 
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Want aenscouwen wy de eerde , wy sien daer ons graf. An- 
scouwen wy tvier, wij sien daer den torment vanden sunden. 
Anscouwen wij die beesten, wij vinden dat sy sekere zijn dan wij. 
Ende anscouwen wi die voghelen , wy vinden dat sy lichter zijn 
dan wij. Ende ansien wij wat op deerde wassende is, wy vinden 
oec dat deerde beter vruchten brenghende is dan wy. Dus heb- 
ben wy in alle manieren saken ons te veroetmoedighen i). 
Omtrent het treuren merkt de Spieghel treffend op , dat er eene 
goede en eene zondige droefheid is: 

Hierom is te weten dattet screyen is tweerehande; dat een 
screyen is goet, dat ander screyen is quaet. Wanneer een 
mensche bescreyet sijn sonde, die hi misdaen heuet, soe screyet 
hi salichlic ende wel, ende dan soe crijcht hi troest van gode. . . 
Oec schreyet een mensche salichlic ende wel, als hi ouerdenct 
die pine ons heren ende dan screyet. Nv is daer een ander 
screyen ende dat is quaet. Dit screyen is als een mensch sijn 
harte alsoe gheset heeft opter werelt ende op dat aertsche ende 
verganclike goet , dat hi niet liden mach noch en can , dat hem 
enich liden toe coemt an sinen liue of an sinen goede of an 
vrienden of an kinderen of an ander maghen, soe huult hi 
ende screyet ende is onuerduldich .... 2) 
Opvallend , maar schoon gedacht is de opmerking van Dandulo , 
bij de tweede zaligspreking, dat de honger naar gerechtigheid ge- 
stild zal worden , als dé vromen op den grooten dag met Christus 
de wereld zullen oordeelen. Het Hulthemsch hs. denkt hier aan 
verlangen ,,om die gherechtecheit te volbringhene'\ 



1) Hs. 1034 der Utr. Univ. bibl. (met stichtelijk-catechetischen inhoud, ge- 
schreven in 1575) heeft op fol. 162 vv. een stuk over de „viiisalige vruchten, dy 
cristus ons selff geleert heeft ende aengepresen met vüi beloften der sahcheijl." 
Laat mij hier alleen iets mededeelen uit de behandeling der eerste zaligspreking. 
Daar zijn drieërlei armen van geest : „dy gewillichleck hun goet verlaten ter 
liefde gods .... als cloesterlieden" — „dy hun goet dancbaerleck gebruycken . . . 
ende dy bereet syn liuer hun goet te verlisen daen een dootsonde te doen" — 
„dy altijt gemerckt hebben op hun gebrecken ende cranckheyt, ende dy grasien 
ende doechden, dy sy hebben, dat sy dy godt tau scrijven". De meeste hier ter 
sprake komende deugden worden in hetzelfde hs. behandeld op fol. 92 vv., waar 
de auteur handelt over zes graden „om een halich mensche te sternen". 

2) Vgl. Dandulo. — Ook volgens Vad. Mus. II 421 moet men treuren om 
eigen zonden en om Christus' lijden. 
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De reinheid van harte wordt volgens de Weck^ verkregen op 
drie wijzen: 

Deerste is te lesen die heilige seriftuer, want in de oude 
wet vint men wel gheügureirt in den anderen boec der bibelen 
by den lauoer vander tabernacule , daer twee dinghen in waren , 
dats te weten: scoen spieghel ende suuer water. Int ghelijcx 
so wie die heilighe seriftuer leest ende verstaet, hy vinter in 
enen spieghel, daer hy zijn sunden vut kent, ende hy vinter 
in twater , daer hy zijn sunden mede dwaet. Dander is tranen 

van weeninghen mer die tranen hebben drie condicien : 

sy zijn heet, sy zijn bitter ende sy zijn aschachtich 

aschachtich by dat die mensche pense om zijn doot, want in 
zijn doot hy wert anders niet dan assche. Tderde is aelmissen 

gheuen 

Daarna worden echter weer ,,drie ander dinghen" opgenoemd: 
de bezem 2) der biecht, de vijl der correctie, en het fornuis der 
beproeving. De reinen zien God, zegt Dandulo, in dit leven door 
contemplatie, hiernamaals van aangezicht tot aangezicht. Hij be- 
veelt de beoefening dezer deugd vooral aan de geestelijken aan. 

De ware vrede bestaat, volgens Dandulo, hierin, dat men niet 
toelaat, dat het vleesch opstaat tegen den geest. De Spieghel be- 
handelt deze deugd zeer uitvoerig, door twaalf dingen op te sommen, 
die een mensch vrede geven. Ik releveer het volgende: 

Dat seuende, dat een mensche vrede gheeft, is dit, dat hi 
niet ledich en sitte, mer ymmer wat goets doe der hi die tyt 
nuttelic mede ouerbrenct; want ledicheit maect enen mensche 
verdriet ende onlust, ende die bose gheest becoert een mensche, 
die ledich is, ende brenct hem in vule, onreyne ghedachten 

meer dan die ghene die arbeyden ende wat goeds doen 

Oec sal een mensche hem hoeden, ouer stade ende bouen 
maten te arbeyden, want daer wort een mensche mede ont- 
vredet, want mate is goet tot allen dinghen, ende onmate 
plecht altijd onvrede in te brenghen .... 3) 



1) cap. liii. 

2) Aldus lees ik in Campbell 1776 (Deerste es de bessem van der biechte), 
terwijl in Campbell 1777 staat: etheat, 

3) Vgl. hiermede, wat de Spiegel der biecht over de traagheid zegt, boven bl. 82. 
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Bij de laatste zaligspreking vindt Dandulo het noodig er op te 
wijzen, dat hier geen sprake is van die gerechtigheid, die dieven 
en moordenaars aan de galg of op het schavot brengt i). 



§ 7. De Werken van Barmhartigheid. 

Uit de bekende gelijkenis des Heeren in Matth. 25 ontstond dit 
catechetisch leerstuk, dat reeds bij Theodulf van Orleans voor- 
komt 2). Daar de Schrift van slechts zes verschillende wijzen van 
liefdebetoon rept, is in onze bronnen soms van dit zestal alleen 
sprake 3). Maar ook hier openbaarde zich een streven om tot een 
zevental te komen , waartoe men aan Tobit 1 : 19 vv. 4) ontleende 
het begraven der dooden. Van den ouden Tobias toch werd mede- 
gedeeld, dat hij aalmoezen gaf, hongerigen spijsde, naakten kleedde 
en de lichamen van hen, die in de vervolging gedood waren, be- 
groef. Dat de zucht tot combineeren en vergeUjken hiertoe dreef, 
is mogelijk, maar mij is geen combinatie dezer werken met een 
ander catechetisch leerstuk onder de oogen gekomen. 

Geilhoven 5) brengt even de vraag op het tapijt, waarom juist 
het begraven der dooden tot deze werken gerekend moet worden, 
en haalt dan een uitspraak van Astexanus aan , dat Jezus alleen 
die werken opnoemt, waaruit de grootste behoefte spreekt, maar 
dat op andere plaatsen der Schrift het begraven der dooden wordt 
geprezen. En dan wordt niet alleen op Tobias , maar ook op Simon 
den Makkabeeër (I Makk. 13 : 25 — 30) en op Jozef van Arimathea 
gewezen. Alle andere betooningen van barmhartigheid kunnen tot 
dit zevental gebracht worden. Wie b.v. een blinde den wegwijst, 
die doet, wat hier met bezoeken der kranken bedoeld is. 

Later plaatste men naast deze werken van barmhartigheid, die 



1) Een aardig exempel over de zaligsprekingen wordt vermeld door De Vooys , 
. w. bl. 334. 

2) GÖBL., a.a.. O. S. 208. 

3) Zoo in de Cura clericalis, en bij Herolt (sermo 89). 

4) Vgl. Tob. 12 : 12. 

ö) Gnotosolitos y lx, qu. 5. 

TROELSTRA, Stoj m Methode, 8 
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men dan de lichamelijke noemde, zesi) of zeven 2) geestelijke 3). 
Men vond deze nieuwe rubriek niet, door de oude werken op gees- 
telijke wijze te duiden , zooals Theodulf van Orleans gedaan had 4) , 
en zooals wij dat ook kunnen vinden in het Cancellierboeck : 

Nv hoert mit ernste, wie ghij die werken der ontfermher- 
ticheit doen sult aen v seluen .... Want onse siele die heeft 
groten hongher ende dorst , daerom sullen wij onse siele spijsen 
ende voeden mit vasten ende mit rechter biechten ende mit 
volcomenre gheloue des sacraments der heiligher kerken, dat 
is broet des levens ende eyn ewighe spyse onser sielen. 
Justas ex vide muit, Johannes: Ego sum panis vitius, qui 
de celo descendiL Wy sullen onse siele drincken mit tranen 
des rouwen, omdat wij hebben mit onsen sunden onsen here 
verwracht. Wij sullen onse siele herberghen mit oeffeninghe 

der penitencien Wij sullen onse siele cleyden mit cari- 

taten, want caritaet is een cleyt der sielen, dat alle sunden 

bedect 5) 

maar door bijeenvoeging van willekeurig gekozen uitingen van 
liefdebetoon op geestelijk gebied. Waarschijnlijk wilde men door 
deze rubriek het uiterlijke van de andere werken van barmhartig- 
heid min of meer wegnemen. 

Het beknoptste traktaaktje over dit stuk vindt men wel in hs. 
AA 69 der Kon. BibL, waar wij na de opnoeming van het zeven- 
tal lezen: 

Dese seuen werken van ontfermhertecheit selen die rike 
veruuUen met haren goede ende die arme met haren goeden 
wille. In den daghe des ordeels sal cristus ghebenediden 
alle die ghene, die hem gheoefent hebben in den werken der 
ontfermhertecheit, ende hi sal vermalendien alle dieghene, 



1) Zoo in de Ckra Cleriealis , die weglaat : docere ignorantem , of dit begrijpt 
onder: dare bonum consilium petenti. 

2) Zoo bij Geilhoven en in het stuk De modo confitendi achter ^^Peniteas cito". 

3) Vgl. VoN Zezschwitz II i2, S. 211. 

4) Zie GöBL, S. 208 f. 

5) fol. 51 V. Hierna bespreekt het Cancellierboeck, hoe wij deze werken 
moeten bewijzen aan vrienden , ouders en de zielen in het vagevuur. Vgl. om- 
trent dit laatste cap. XVI (fol. 238) van het Confesnonale van Godschalc 
Rosemondt. 
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dien niet gbeoeffent en hebben inden werken der ontferm- 
hertecheit i). 
Het Cancellierhoeck^) wijst op vijf gevallen, waarin het vol- 
brengen dezer werken zondig zou kunnen wezen; b.v. : ,, dat eerste 
is, dat een mensche gheue van sijns selfs guet, niet ghestolen 
of gheroeft, oec niet of dat qualike ghewonnen is of beyaecht 
tonrecht. ..." 

De Weck van Salicheit^) haalt een woord van Ambrosius aan, 
dat er drieërlei aalmoezen 4) zijn , en past dit op de veertien werken 
van barmhartigheid toe: 

Deen is lichamelic ende dat is den ghenen gheuen, die noot 
heeft. Dander is gheestelic ende dat is den ghenen vergheuen, 
die misdaen heeft. Ende die derde is denghen(en), die in sunden 
is, begrijpen ende corrigieren ende ten weghe van salicheit 
keren. Die dese drie voerseide manieren van aelmissen wel 
mereken woude , hy souder in vinden besloten alle die viertien 
wercken van ontfermherticheit voerseit. Want die seuen licha- 
melike leren den mensche denghenen gheuen, die noot heeft. 
Ende die seuen gheestelike voerseit leren den mensche of 
denghenen vergheuen , die misdaen hebben , of denghenen 
begrijpen ende corrigieren, die in sunden zijn, ende ten weghe 
van salicheden helpen by bedinghen of bi leringhen of by 
troeste of by rade of by compassie van herten, 
maar men voelt, dat hiermede nog geen eenheid van gezichts- 
punt verkregen is. 

Dionysiusö) vindt de geestelijke werken ,,multa praestantiora'' 
dan de lichamelijke, daar de ziel van onvergelijkelijk meer waarde 



1) Tinbergen , bl. 102 , wees op dit stukje , maar drukte het niet af ; daarom 
geef ik het hier. Men vergelijke hiermede het woord van Dionysius (Opera wimo?'a, 
I, 487): „Quod non potest effectu ac donis, affectu faciat atque proposito." 
Dandulo zegt, dat zich niemand ten opzichte der geestelijke werken mag veront- 
schuldigen, daar hiertoe alleen facultas spiritualis noodig is, die ieder hebben 
kan , zooveel hij wil. 

2) fol. 50. 

3) cap. Ivi. 

4) De Exposide, fol. 12, spreekt ook van geestelijke en lichamelijke aalmoezen; 
eveneens Dionysius, I 487. 

5) t. a. p. 

8* 
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is dan het lichaam. Wij moeten ze alle ijverig beoefenen, omdat 
Christus gezegd heeft: zalig zijn de barmhartigen; omdat wij daar- 
door in geestelijk opzicht Gode gelijk worden; en omdat de Schrift 
er zooveel belooningen aan verbindt. 

Dit leerstuk staat in verband met dat der uitersten, daar ,,die 

gherechtighe rechter zqn vonnisse op die wercken van ont- 

fermicheit vestighen" zali). De vraag: Heer, wanneer hebben wij 
U hongerig enz. gezien, komt, zegt Geilhoven 2), niet voort uit 
onwetendheid; immers de rechtvaardigen weten zeer goed, dat 
Christus de barmhartigheid, aan zijne leden bewezen, rekent als 
aan hem zelf geschied, en de boozen het tegengestelde. Maar het 
is een vraag der verwondering over de groote genade, die aan de 
uitverkorenen geschiedt, en de groote ellende, die het deel wordt 
der verworpenen. 

De benoeming en de volgorde der geestelijke werken is variëerend. 
Ik plaats hier naast elkander de lijsten,. zooals die gevonden worden 
bij Dandulo, bij Geilhoven 3), en in de Cura Clericalis^): 



Dandulo : 
gaudere propter bona 
proximi et condolere 
de eius adversitatibus 
parcere inimicis 
corripere delinquentes 
pacificare discordes 
docere ignorantes 
consolari afflictos 
orare pro cunctis 



Geilhoven: 
docere ignorantes 
consulere dubitanti 
consolari tristem 
corrigere peccantem 
remittere offendenti 
portare graves et 
onerosos 
orare pro omnibus 



Cura Clericalis: 
dare bonum consi- 
lium petenti 
corrigere peccatores 
consolari tribulatos 
inimicis parcere et re- 
mittere 
ferre persecutores 
orare pro inimicis 



Als vaststaande kunnen wij derhalve alleen noemen: het vergeven 
der vijanden, het berispen van zondaren, het onderwijzen van 



1) Wech van Salicheit , cap. Ixrvii. Zie ook de Sermones quatuor novissimorum 
III , sermo 6 aan H slot , en boven hs. AA 69. 

2) lx, qu. 1. 

3) Zie MoLii II m, bl. 8. Daarmede komt Dionysius overeen. 

4) Zie voorts nog de Tafel des herstel, kuens A iii ; het aanhangsel der Septem 
psalmi penitentiales van Egidius Delphus ; en de Tahula fidei , die niet spreekt 
van het vergeven van beleedigingen en alleen door het bidden voor de overledenen 
te onderscheiden van het bidden voor pelgrims en beproefden , een zevental krijgt. 
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onwetenden (het raadgeven aan twijfelenden) , het troosten van be- 
proefden , en het bidden voor allen (inzonderheid voor de vijanden , 
zegt de Cura Clericalis — voor de geestelijken , zegt Dandulo) i). 
Het bidden schijnt altijd in de laatste plaats genoemd te worden. 

§ 8. Andere Rubrieken. 

Volledigheidshalve moeten wij nog een oogenblik letten op twee 
stukken der catechese, die bij het bepalen van het leven der deugd 
in aanmerking kwamen. Het eerste , de evangelische raadgevingen , 
is voor het kloosterleven en voor het devote leven 2) van groot ge- 
wicht geweest, maar is in de catechese van minder belang. Over 
het tweede, de vruchten des Geestes, werd zelden gehandeld. 

De Raadgevingen. Op de vraag, wat een consilium is, geeft 
Geilhoven 3) tot antwoord deze definitie: ,,est persuasio boni melioris 
ad quod non tenemur.'* Het gebod moet noodzakelijk opgevolgd 
worden, maar het opvolgen van den raad is eene zaak van den 
vrijen wil. De geboden behooren tot de oude wet; het evangelie 
heeft daaraan de raadgevingen toegevoegd. Een raad is voor vol- 
maakten, een gebod voor hen die volmaakt willen worden, eene 
toelating is voor on volmaakten en een verbod voor verkeerden; de 
geboden houden af van het verbodene, de raadgevingen van het 
geoorloofde. Door de vervulling der geboden hoeden wij ons voor 
zonden, door de opvolging der raadgevingen voor de gelegenheid 
tot zondigen. Het gebod doet ons de straf vlieden , maar het acht 
geven op den raad vermeerdert onze verdienste. Aan den raad 
kan ons alleen de gelofte binden; door de gelofte wordt de raad 
tot een gebod. En ten slotte zegt Geilhoven, dat het beter is in 



1) De Spiegel der biecht noemt, zie ik, maar vijf geestelijke werken van 
„ontfermherticheit" en wel juist dit vijftal: „Hebdi den ghenen niet vergheuen, 
die V bedroeft hebben ? Hebdi den ghenen , die ghi saget sunde doen , niet gestuert 
totten besten? Hebdi den ghenen, die raets behoefden, niet geraden dat best, 
dat ghy wist? Hebdi den bedroefden niet getroest in horre bedroefnisse? Hebdi 
voer uwen euen kersten niet gebeden, beide voer vriende ende voer viaude, ende 
voer alle die ghene, dier ghi hebt genoten?" 

2) Zie, wat de Broeders des gemeenen levens aangaat, Moll Hii 172. 

3) GnotosolUos Iiii. 
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het mindere (door de geboden te houden) een devoot leven te 
leiden , dan zich te binden aan de raadgevingen , zonder ze getrou- 
welijk na te komen. 

Bij de biecht kwamen de consilia alleen dan te pas, wanneer 
een, die de geloften had gedaan, biechtte. Maar daar het monni- 
kenleven het ideale leven was, werd ook in geschriften, voor het 
volk bestemd, over de raadgevingen gehandeld i). 

Drie kringen zijn hierbij te onderscheiden. In den binnensten 
kring telt men slechts drie consilia, zooals dat te vinden is b.v. 
in de Weck van Salicheit^); deze zijn: ,,onderhoricheit, armoede, 
suuerheit" 3), Breeder kring wordt getrokken door de Tafel des 
kersteliken leuens en de Spieghel des kersten gheloefs, die beide 
twaalf consilia mededeelen. Uit het opschrift in de Tafel^ ,,dit zijn 
die twalef raden des heylighen ewangeliums, die een yghelijc goet 
kersten gaerne volghen sal nae sijn beste vermoeghen*', blijkt, 
hoezeer het devote leven buiten de kloosters bloeide. Ik deel dat 
stukje hier mede: 

Verticlitinghe alre eyghentscap. Ghehoersamheyt nae enyghe 
regule bouen die ghemene ghehoersamheyt, die wi gode sculdich 
sijn ende der heyligher kercken. Die staet der reynicheyt , den 
maechdeliken staet ende der weduen staet. Goet te doen onse 
vianden ende vrienscap te toenen buten der vtersten noot. Na 
enen slach bereyt te sijn den anderen te Uden, ende als, dat 
ons ghenomen wert, niet weder te eyschen om vredes wille. 
Van onser nootdrufticheyt te gheuen den behoeftighen. Al onse 
reden te segghen sonder sweren of bi woerden. Alle oersake 
der sonden te vlien. Altoes simpelic gode in allen dinghen te 



1) Vgl. VoN Zezschwitz II i2, S. 209. 

2) Cap. 57—60. 

3) De Tabula fidei spreekt van „quatuor consilia christi ad que tenentur viri 
perfecti", en noemt deze vier aldus: ,,Primum mansuetudo et profunda humilltas ; 
ibi in ewangelio: Si quis percusserit te vnam maxillam, probe ei alteram. Se- 

cunduin paupertas spiritus ; ibi in ewangelio : Si vis perfectus esse Tercium 

virginitas seu perfecta castitas ; ibi potest eam habere habeat. Quartum et vllimum 
infiammata caritas; ibi in ewangelio: Orate pro persequentibus et calumpnantibus 
vos." Hier is aan het devote leven, niet aan het kloosterleven gedacht:. — Wat 
Brinckerinck over de gehoorzaamheid en den ootmoed (= armoede van geest) 
zegt, vindt men in Kerkhüt. Arch. IV, Amst. 1866, bl. 126 vv., 134 vv. 
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meynen. Dat leuen den woerden te gheliken. Alle sorgen, 
sonderlinghe van tijtliken dinghen te scuwen. Den sondaer wt 
minnen te berispen oec van daghelixe sonden. 
Voorop staan de drie raadgevingen. In de Spieghel wordt de 
armoede genoemd paupertas spiritus en verdedigd met het woord 
des Heilands: „alle die ghene die hem om minen wille ouer gheuen 
huus of erue , ende oec mede vader ende moeder .... die sullen 
hondertfout loen ontfaen, ende dat ewighe leuen besitten.'' De ge- 
hoorzaamheid wordt gerechtvaaardigd met de aanhaling van Jezus' 
woord, dat men doen moest naar het woord van Schriftgeleerden 
en Parizeeën, omdat zij op J^ozes' stoel gezeten waren. Van eene 
gehoorzaamheid ,, perinde ac cadaver" geen spoor; men moet ge- 
hoorzaam zijn in alle dingen, ,,alsoe verde als sie niet en sijn 
teghen god of teghen onsen eer of teghen onser sielen salicheit". 
Wat de kuischheidsgelofte aanbelangt , wijst het Speculum op Maria 
als de eerste, die haar aflegde: 

Maria primo votum virginitatis innuebati). 
en zoo eene tegenstelling vormt met de dochter van Jefta, die 
weende ,,quod nullum prolem post se relinquebat*', en ook met 
Jefta zelf , wiens gelofte door de heilige vaderen veroordeeld werd , 
terwijl die van Maria door God en engelen werd geprezen 2). 



1) Spec. V 3. De niet-geïlliistreerde editie van Durand Gerlier, Parijs 1503, 
heeft hier een variant: inveniebat. 

2) Van de schoone woorden , die onze bronnen wijden aan de maagdelijkheid 
van Maria, haal ik hier enkele aan uit Een corte glose op het Ave Maria (Hs. 
Amst. Univ. bibl. 36 M = I D 6 fol. 60) : „Bernairt seyt : Wie is dese maget , die 
80 eerbair is, datse gegruet wart van den engel, ende so oitmodich, datse ge- 
heylicht (= gehuwd) sy aen een tyramerman? Een zuuerlyc mencsel is die magedom 
mit der oitmodicheyt. Een loetlike duecht is die magedoem , raar der oitmodicheyt 
is meer noot. Totter eenre raetmen, tander gebiet men. Behagen mach die oet- 
modicheyt, die den verloren magedom bescreyet; sonder oetmodicheit , dar ie 
seggen, en soude nyet behagelic geweest hebbe die magedom marien. Anders so 
wairt di nutter geen maget te wesen , dan van den magedom di te verhouairdigen. 
Ist dattu maget biste ende oitmodich, so bistu groot oic wie du biste." Men zie 
ook de zevende der Speciales figurc , waar Maria vergeleken wordt bij Esther en 
o. a. gezegd wordt: „due ergo puelle, quas socias rnaria virgo semper habuit, 
fuerunt he due virtutes [se. humilitas et virginitas] , quamvis omnes alias habuerit 

excellentissime " Vgl. nog over den maagdeiijken staat het achtste der 

X Artikelen van Herentals. 
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Dese drierehande raden, die voer gheseit sijn, die horen 
gheesteliken luden toe, want alle gheesteliken oerden sijn 
ghesticht op willich armoede ende op rechter ghehoersamheyt 
ende reynicheyti). 
Wat de overige negen raadgevingen betreft, merk ik ten eerste 
op, dat zg schier alle genomen zijn uit de bergrede. Bij den ze- 
venden raad (simplicitas) wijst de Spieghel op het woord: „dijn 
reden sal wesen: iae iae; neen, neen." Bij de achtste zegt hij: 

Die achtende raet hiet occasio peccati fugienda Desen 

raet gaf onsen heer sine iongheren , doe hi tot hem sprac ende 
seide: Ist sake, dat dijn oghe die scande doet, soe steket dat 

wt ende werpet van di , want het is di beter Bi den 

oghe sullen wi verstaen die oersaken, die ons totten sonden 
mogen brenghen; mer dat oghe en sullen wi niet wt steken, 
want god en wil niet, dat wi ons seluen leemten doen of 
quetsen sullen an den liue. 
In de tweede plaats maak ik opmerkzaam op het feit , dat enkele 
van dit negental consilia overeenkomen met eenige van de geeste- 
lijke werken van barmhartigheid of van de zaligsprekingen. Evenals 
wij zulks zagen bij de rubrieken van zonden, beginnen hier de 
lijnen in elkander te vloeien. 

Den wijdsten kring beschrijft Geilhoven, als hij aan de twaalf 
genoemde consilia op voorgang van Astexanus nog twaalf praecepta 
evangelica toevoegt 2), welke alle uit de bergrede getrokken zijn. 
Hij noemt als zoodanig: reconciliatio (met verwijzing naar Matth. 
5 : 23 V.), concordia (Matth. 5 : 25) enz. — Matth. 5 : 38—41 
wordt niet als één , maar als drie voorschriften beschouwd. Voorts 
wordt tot dit twaalftal ook gerekend het bekende woord uit Matth. 
7 : 12, dat in de middeleeuwen somtijds als het natuurgebod ge- 
plaatst wordt naast het dubbele liefdegebod 3). 

De vruchten des Heiligen Geestes. Ware de middel- 



1) Aldus de Spieghel des kersten gheloefs. Zie verder over dit drietal : Wetzer 
en Welte, Kirchenlexicon^y X, Freiburg i. B. 1897, Sp. 738 f. 

2) MoLL , die in zijn werk (II iii , bl. 8 v.) een beknopt overzicht van den 
Gnotosolitos geeft, schijnt dit niet opgemerkt te hebben. 

3) Zie daarover Von Zezschwitz II i2, S. 202 f. 



Digitized by LjOOQIC 



121 

eeuwsche catechese niet een onderwijs in devotie i) geweest, dan 
zou het niet noodig geweest zijn te spreken over de consilia, en 
wij konden met stilzwijgen voorbijgaan het stuk, dat thans een 
oogenblik onze aandacht vraagt; als uiting van het eigenaardig 
karakter, dat de catechese vóór de Reformatie had, verdienen 
echter de vruchten des Geestes, waarvan in de Wech^), in Hs. 
AA 69 3), in de Spieghel, in de Modus confitendi van Andreas 
de Escobar en de Tafel des kersteliken leuens sprake is, onze 
opmerkzaamheid. 

Zij zijn ontleend aan Gal. 5 : 22 v., doch met de ons bekende 
middeleeuwsche vrijheid, daar in den tekst van den brief aan de 
Galaten slechts van negen (of hoogstens tien) 4) vruchten gesproken 
wordt. Paulus noemt in de zevende plaats nioug] deze treedt in 
onze bronnen op als de negende vrucht, terwijl de zevende en 
achtste (goedertierenheit , sachtmoedecheit) samen vertegenwoordi- 
gen de door Paulus in de achtste plaats genoemde TtgavTtjg. Eveneens 
is de eyxQaxeia gesplitst in twee: ghematecheit (10e) en consciencie^) 
(11e), terwijl de twaalfde {ayveiaj reinecheit) slechts in sommige 
codices genoemd wordt. 

Hs. AA 69 beschouwt deze twaalf deugden als de vrucht van het 
,,wijslijc ende begheerlijc'^ vieren van het avondmaal. De meeste 
hier genoemde deugden zijn reeds opgenomen in de vroeger be- 
sproken stukken, zoodat dan ook de Wech slechts drie dezer 
deugden afzonderlijk behandelt, nl. bliscappe, ghestadicheit en 
goetheit. 



1) Zie mijn proefschrift, Inleiding bl. xvi v. 

2) Boven, bl. 94, wees ik er reeds op, dat de Wech de vruchten rangschikt 
onder het hoogere leven: „dat zijn die twalif wercken, die die gode mensche in 
desen volmaecten leuen van contemplacien sculdich is te wercken" (cap. iii). 

3) Van Vloten , a. w., bl. 64. 

4) Zie het kritisch apparaat. 

5) Aldus hs. AA 69. De Tafel zegt; „Die xi. onthoudinghe , dat is een be- 
scouwen gheoerlofde ghenoechlike dinghen voer die sonden." De Spieghel heeft: 
„ophoudinghe van oncuuscheyt." 
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HOOFDSTUK IIL 
HET GEBED. 

Na de leer van zonde en deugd komt bij de behandeling der 
leerstof allereerst die des gebeds in aanmerking. Het devote leven 
was in menig opzicht een gebedsleven, al heeft dat woord een 
anderen zin, dan wij daaraan in onze dagen hechten^). Eer het 
kind biechten leerde, had het reeds leeren bidden; ,,een kint, dat 
men eerst ter scolen set, dat beghinsel sijnre leringhe is pater 
noster" 2). 

Aan welke vereischten het rechte gebed moest voldoen , leert ons 
de Spieghel des kersten gheloefs^): 

Vier dinghen sijn die enen mensche hynderen in sijn gebet 
ende hem benemen dat sijn ghebet niet verboert en wert .... 
Dat eerste is onreynicheit der sonden, want wanneer een 
mensche is besmet mit groten swaren sunden ende die niet 

en wil laten , soe is hi onwaert voer gode 4) Dat ander 

dat een mensche hindert , dat is wanneer hi bidt om dinghen , 

die teghen sijnre sielen salicheyt sijn Dat derde . . . dat 

is een crancheyt des gheloue, ende dit (is) als een mensche 
dencket, dat hi niet waerdich en is dat god sijn ghebet hoert 
om menichfoudicheit sijnre sonden die hi heeft misdaen, ende 
hi gheen hoep en heeft, dat sijn ghebet verboert sel werden. . . 
Dat vierde is ... . hardicheyt sijns herten , ende dit is wanneer 
een mensche leuet in hate ende in nijt .... 

Soe wie wil, dat god sijn ghebet verhoeret ende doet dat 
hi begheert , die moet an hem nemen drie dinghen. Dat eerste 
is dat hi sijn lichaem castien sel mit vasten ende mit harde 
clederen ende mit oetmoedighe clederen als dat uolc dede van 



1) Men leze b.v. Campbell 296: Boek... hoemen bidden sal. (Alleen cap. 1 — 40 
van het gedrukte werk behooren er toe; cap. 41 — 63 behelzen allerlei stukken 
van stichtelijken aard.) — Zie verder Moll II iv 219 vv. 

2) Des Coninx Svmme. Tinbergen, bl. 195. 

3) Het nu volgende is een uittreksel uit drie hoofdstukjes (2 — 4). 

4) Vgl. het exempel, medegedeeld door De Vooys, Middelned. legenden en 
exempelen (diss. Leiden), 's Grav. 1900, bl. 103. 
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nyniue Dat ander ... is aelmisse Dat derde .... 

is dat een mensche alle onlede ende alle becommernisse ende 
sorchfoudicheyt der werelt ende der vergancliker dinghen wt 
hem sette, ende anders nerghent op en dencke dan op god 

ende om die dinghen daer hi om bidt 

Vier dinghen sijn die een mensche hebben moet, sal sijn 
ghebet volcomen wesen ende sijn begheerte veruollet werden; 
ende wie dat ene van den vier onbreket, die en can niet ghe- 
crigen, dat hi van gode begheert. . Dat eerste is, dat een 
mensche gelouen sel ende bekennen dat god alle dinghen 
machtich is , ende doen mach inden hemel ende inder aerden , 
wat hi doen wil. Dat ander is , dat een mensche sel anroepen 
die goedertierenheyt goods .... Dat derde ... is dat hi hem 
cleyne ende oetmoedich maect voer gode ende dat hi sijns 

selfs ghebrec ende crancheyt kenne voer gode Dat 

vierde . . . dat hi stadich moet wesen in sijn ghebet , ende 
daer in bliuet sonder verdriet ende sonder ophouden, totter 

tijt toe dat god sijn ghebet ghehoert heeft i) 

Nv willen wi voersien , hoe ende wat wi bidden sullen .... 
Uit deze woorden zien wij, hoe niet in de eerste plaats gelet 
werd op de woorden des gebeds, maar op de stemming van den 
bidder. Indien nu tusschen deze twee verband was gelegd , zoodat 
het gebed voortvloeide uit de rechte stemming des harten, dan 
zouden wij van onze vaderen veel kunnen leeren. Maar doordat 
zij het Gebed des Heeren beschouwden niet als een model of 
exempel, maar als een formulier, werd al ras minder gelet op 
den inhoud des gebeds dan wel op de daad zelve, en werd het 
bidden iets werktuigelijks. Hiermede is niet gezegd, dat vóór de 
Reformatie niet de beteekenis van het Onze Vader werd overdacht; 
straks zullen , wij zien , hoe men de diepte van dit gebed wist te 



1) Hoe men altoos kan bidden , zegt het Pater noster mit een corte glose (Hs. 
Arast. 36 M = I D 6) : „Nu raogestu my weder seggen : Want ie bi wylen moet 
slapen ende mi becommeren mit anderen dingen , hoe mach ie dan altoes biddende 
wesen? Ie segge: sieh dattu hebste caritate ende dy altoes vasthoudste in caritaten; 
want wie altoes in caritaten is , die bidt altoes. Wat het is in caritaten te wesen, 
dat wil ie di nu leren. Die gene die alle syn gedachten, alle syn woorden ende 
alle syn werken ordinyert inder eeren gods . . . . " VgL boven , bl. 102. 
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peilen. Maar in de praktijk des levens kwam het zóó dikwijls 
op de lippen, dat er niet gedacht kon worden aan den zin der 
woorden. 

Doordat het bidden niet alleen, en zelfs niet in de eerste plaats 
vragen was, maar vooral aanbidding, kreeg in verband met de 
opkomende Maria- vereering het ,,Weest gegroet" steeds grooter 
beteekenis , zoodat het met het Onze Vader soms om den voorrang 
worstelde. Maar de aanbidding leidt nog lichter dan het vragend 
bidden tot werktuigelijkheid. De leermeesters des volks gingen 
in dezen, helaas! voor; vele priesters prevelden hunne gebeden 
zonder eerbied en zonder acht te slaan op de woorden i). Boven- 
dien werkte de omstandigheid , dat de kerk eene andere taal 
sprak dan het volk, mede om het bidden tot een onverstaanbaar 
en onbegrepen gemurmel te maken, daar vele leeken zich van de 
kerktaal bedienden, ook al waren zij die niet machtig 2). Hoezeer 
het bidden een ledige vorm kon worden, leert ons de volgende 
bekentenis, die Godschalc Rosemondt^) aan een biechteling (een 
geestelijke) in den mond legt: 

Ie ben soe verghetende, onachtsaem ende versumende, dat 
ie somwilen eene psalm oft ii verbale anderwerf, ende ii oft 
iii maal lees ie een dinck, dat iet niet en weet wt vergheten- 
heyt ende cleyne aendachte, oft iet gelesen heb of nyet. Ende 
lees ie een paternoster , het wert tusschen die handen een aue 
maria, ende alsoe springhe ick van deen op dander sonder 

deuocie ende verstant 4) 

Der Stelen Troest^) dringt aan op langzaam lezen; velen toch 
sloegen maar woorden over, om des te spoediger met het gebed 
of met een aantal gebeden klaar te komen: 



3) MoLL II m 334. 

2) MOLL II IV 221 V. 

3) Pi^ofitelijc boecxken vander Biechten ende van dye seuen dootsondeuj bij de 
traagheid. 

4) Een onbedoeld, maar daarom des te merkwaardiger bewijs voor het feit, 
dat het bidden ontaard was tot een harteloos opzeggen, geeft Godschalc in zijn 
Confessionale , als hij van de aan anderen ontleende preeken (sermones oompositi) 
zegt, dat ze als „fabule vel seculares relationes aut orationes subtiliter recitantur" 
(fol. vii verso), 

5) Dev. hs., bl. 154. 
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Wanneer du dyn getide leseste, dan saltu lansem lesen ende 
die woerde al wt, want nutter ist, dattu een pater noster 
lansem leseste dan twe jagende; want alle die woerde, die (du) 
ouerslaeste yn dynen getide, die beholt die quade geest ende 
wilae dy voerwerpen in den jonxsten dagei). 
Zoo sloeg soms — opmerkelijk genoeg — het eenzijdig nadruk 
leggen op de stemming des bidders zonder acht te slaan op de 
woorden des gebeds om in het tegendeel: het alleen letten op de 
daad des gebeds, zonder te vragen naar reinheid des harten; waar- 
mede aan het gebed eene mechanische werking werd toegeschreven. 
In Der Stelen Troest^) vindt men de volgende legende: 

Dat was een man, die plach te stelen ende te rouen, nochtan 
soe hadde hy sonderlinge ynnicheit tot onsser lieuer vrouwen. 
Toe eenre tydt wert hy begrepen mit diefften ende wert ge- 
hangen aen een galge. Daer quam onsse lieue vrouwen ende 
heiten op , soe dat oen nyet en hinderde. Daer nae solden die 
luden dair voir henen gaen, die oen gehangen hadden ende 
saghen, dat hij noch leefde; des tooch die een syn sweert 
ende wolden te houwen. Daer was onsse lieue vrouwe ende 
hielt haer hande dair voir, dat hem dat sweert nyet schaden 
en mochte. Ende (sy) vrageden oen hoe hy leuen mochte. 
Doe sprac hy: maria, die moeder alre ontfermherticheit , die 
is hier by my ende helj>t my. Doe vragede sy, waermede hy 
des verdient hadde. Hy sprac: Ie was een dieff ende een 
moerder; nochtan had ie onse lieue vrouwe sonderlinge yn 
myn herten ende yn mynen gebeden; die helpt my nv yn 
mynre noot. Doe naemen sy oen aff ende lieten oen vry gaen 
ende voer yn een clooster ende wert een hilich mensche ende 
voer totten ewigen leuen. 
Guillibertus van Doornik houdt min of meer een pleidooi voor 



1) Vgl. de Sfpiegel der biecht. j boven, bl. 81, en zie verder, hoe Servatius 
Aedicollius klaagt over het herhaaldelijk bidden van hetzelfde gebed in de aan 
Gerard Hasseld gerichte voorrede van zijn Oratio dominica compendiariis scholiis 
illustrata; voorts De Vooys, a. w. bl. 97 v. 

2) Dev. hs. bl. 219 v. Zie over deze legende De Vooys , a. w., bl. 106 v. 
en over dergelijke verhalen hetzelfde werk, bl. 105 v. en Verdam, Die Spiegel 
der Sondeuj II Inleiding, bl. Lxxix b. 
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het nuttige van het gebed, ook al wordt het niet verstaan i). Het 
Gebed des Heeren, het apostolisch symbool en de groetenis der 
Maagd moeten aan de knapen geleerd worden, ,,et lieet plene vir- 
tutem verborum non intelligant, tamen eis prosunt, sicut sperans 
in verbis incarminationis et incantationis non intelligit et tamen 
illa verba ei obsunt." 

Dirk van Munster 2) spreekt van den rozenkrans, waartegen 
Wessel Gansfort waarschuwde 3). De gevaarlijke zijde van het 
werktuigelijk bidden werd echter reeds vroeger opgemerkt. Geert 
Groote4) vermaande: 

voer dese dinghen 5) soe en sal men egheyne wtwendighe 
oeffeninghe laten gaan; ende alle wtwendighe oef feninghe, het 
si vasten, het si gheyselen, het si waken of voel selteren^) 

of voel pater-noster te lesen die werken sijn alsoe 

veel goet ende nutte ende niet meer, dan als sy gherechticheyt, 
vrede ende blytschap in den heiligen geest inbrenghen. 
en in 't begin der zestiende eeuw kwam Willem van Branteghem 
in zijn Jesu Christi vita^) op tegen het gedachtelooze en einde- 
looze geprevel gedurende de mis. 



1) Sermo II ad adolescentes et pueros. 

2) Een scoen spiegel der kerstenen menschenj cap. XLIII. 

3) Langemack, Hist. catechetica I, 417 f. — Zie voorts nog Moll II iv, 76 v. 

4) In zijne door Van V' loten uitgegeven toespraak ; Nieuw Archief 11 ^ Leyden 
1854, bl. 299. 

5) nl. gerechtigheid, vrede en blijdschap. 

6) r= psalmzingen , zegt Van Vloten. Is 't niet beter te denken aan 't lezen 
of bidden van psalmen? 

7) Vgl. mijn proefschrift, bl. 135 v. Zie de voorrede van het werkje en 
vergelijk voorts nog, wat Göbl, S. 150 f., meedeelt uit de Summa .Joannis , 
Augsb. 1480. — Op welke wijze men leerde het paternoster mechanisch te bidden , 
kunnen we zien bii Dirc van Munster, die aan het slot van het dankgebed voor 
den morgen zegt (cap. XXII): „Item leest vader ons ende dat geloue"; en in 
cap. XXX leert: „Als gi wilt eten ofte ter tafelen gaan , dan suldi god gebenedien 

mit een pater noster of twee , ende maken een cruys over die spise ende segt 

Item nader maeltijt staet op ende leset Vader onse ende danct gode: O lieoe 
here ..... Amen. Pater noster voer alle ghelouige zielen. Amen." Hoe het innige 
bij dezen schrijver tot iets uiterlijks wordt, kan men zien in mijn proefschrift, 
bl. 196 V. — Zie nog de gebeden ter eere van Johannes den Dooper nit het 
groot Hulthemsch hs. in Vad. Mm. II 427 v., en de gebeden „voer den heyleghen 
cruce", aldaar bl. 431 v. 
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Daar gebed niet was eene uitstorting des harten, maar devotie, 
,,Andacht", kwam het bij het bidden vooral aan op innigheid: 

Lieue kint, wat gebet dat di alre meest innicheyt gheeft, 
selstn alre liefste lesen ende spreken, het si dat paternoster 
ende dat aue maria oft dat sy een ander ghebet. Ende du 
selste di ymmer vlietigen daertoe, dattu innichliken ende mit 

pure herten bedeste dattu immer wat ynnicheyt oft 

wat gheestelicheyt ende wat soeticheyt voelste, want beter is 
een pater noster mit ynnicheyt gesproken dan een gheheel 
souter sonder innicheyt i). 
Zoo krijgt soms het woord bidden de beteekenis: iets met een 
innig gemoed doen. De Exposide opt Pater noster^) zegt: 

Het is te merken, dat alle werc, dat inder herten of inder 
stemmen geschiet wt ynnicheit in die eer Gods, verstaet men 
biden bidden, als te singhen in der kerken, misse te lesen 
of vesper of ander ghetiden, of sermone horen prediken, die 
heilighe scrijft te studieren, van gode te dencken. 
Om te bidden waren woorden niet strikt vereischt , leert hetzelfde 
traktaat 3): 

Die heilige lerres seggen: in twee manieren bidden wi; al 
sprekende ende biddende ende denkende. Een yeghelic mach 
spreken; ende of hi niet spreken en mach, hi mach doch be- 
gheren ende dencken. Eene guede begheerte ende ene guede 

gedachte ist alre beste gebet 

Waar aldus de rechte gesteldheid des harten aanwezig is, daar 
kan het strekken tot vergeving der dagelijksche zonden , als iemand 
,,spreect syn ghebede mit deuocien" 4). 

Het gebed werd niet alleen gericht tot God (en Christus) , maar 
ook tot Maria , tot den beschermengel , tot de apostelen en heiligen 



1) Zoo spreekt Der Sielen Troest bij 't derde gebod (volgens de te Utrecht 
aanwezige editie). Vgl. nog Dev. hs. bl. 157. — Bij het gebed kwam de devotie 
ook van den eenvoudigste tot haar recht. Zie De Vooys , a. w. bl. 102. 

2) Dev. hs. fol. 11. 

3) fol, 1. Vgl. Tinbergen, bl. 173. — Zie ook wat Göbl, S. 149 aanhaalt 
van Guido de Monte Rotherii. 

4) Wech van Salicheitj cap. viii. Zie boven bl. 11. 
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enz. 1). Het bidden tot Maria, tot engel of apostel was vaak een 
inroepen van hunne voorbede 2), doch soms ook eene aanbidding, 
eene lofprijzing van hun volzaligen toestand 3). Dat het bidden in 
den naam van Jezus niet werd verstaan , is te begrijpen. Doordat 
men den Zoon en den Vader verwarde, kon men niets van den 
Vader begeeren in des Zoons naam, maar moest Maria weer voor- 
spraak worden bij den Zoon 4). De Deventersche Exposide opt 
Pater noster^) geeft de volgende verklaring van het bidden in 
Jezus' naam: 

Ist dattu dat 6) wedersprekest , segghende dat vele menschen 
in den name christi vele bidden, dat si niet vercrighen en 
moghe, also als sin te pauwei bat, dat men van hem name den 
prekei des vleisches, ende nochtan en gheschiedet hem niet; ie 
antworde ende segge, dat inden name ihesu te bidden is een 
dinc te bidden, dat tot sijnre salicheit vordert, want ihesum 
bedudet so veel alse heil of een ghesontmaker; ende want vele 
mensehen dingen bidden, die hore salicheit niet en dienen 7). 



1) Zie van 't eerste een voorbeeld uit Gerson in mijn proefschrift bl. 222 v. — 
van H tweede uit Dirk van Munster , t. a. p. bl. 197. — Een voorbeeld van 
't derde vindt men m Der Sielen Troestj Dev. hs. bl. 284 v. Onder de gebeden 
van Vives is het SSste „ad angelum custodem". Vgl. voorts mijn proefschrift, 
bl. 8, noot 3. 

2) Zie b.v. de zevende collatie van Brinckerinck in Kist en Moll, Kerkh. 
Archief IV, Amst. 1866, bl. 158 v. Ook denke men aan de litanieën; zie 
Moll II m 332 vv. 

3) Zie de gebeden in Der Sielen Troesty tot engel en apostel gericht, Dev. 
hs. bl. 284 V. Bij Gerson wordt een gebed om bijstand in de üre des doods tot 
de engelen gericht. 

4) Zeer sterk komt dit uit in het Speculum; zie b.v. cap. 37, 3 en 39, 4 (in 
de uitgave bij Durand Gerlier, Parijs 1503). Uit 39, 2 haal ik aan: 

Si enim in patrem vel in spiritum sanctum peccavimus, 
Christus potest nos reconciliare et in hoc non diffidamus. 
Et si peccauerimus in filium, hoc est iesum christum, 
Habemus advocatam fidelem, que intercedit pro nobis apud ipsum. 
Zie voorts nog Göbl, S. 151, het aangehaalde werk van De Vooys, en Hase, 
Das geistl. Schatispielj Leipz. 1858, S. 55. 

5) fol. 35 V. 

6) nl. de belofte van Jezus, dat wat men in Zijn naam bidt, door den Vader 
gegeven wordt. 

7) Guido spreekt hierover bij de verklaring van de eerste bede. Zal een gebed 
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De vraag, of het voor leeken oorbaar is in de landtaal te bidden, 
is breedvoerig behandeld in het lang aan Zerbolt toegeschreven 
stuk, dat ons in uittreksel was overgeleverd door den Deventerschen 
predikant ReviusI), en waarvan Franz Jostes aantoonde, dat 
het niet het werk was van Zerbolt, maar eene samenvatting van 
verschillende antwoorden, die de Broederschap had ontvangen op 
door haar gestelde vragen (o. a. omtrent de zaak, die ons hier 
bezighoudt) 2). 

Aan het nut van het lezen van gebeden in de landtaal werd 
vooral getwijfeld met het oog op vertaalde psalmen, daar de 
psalmen niet gemakkelijk te begrijpen zijn en dus niet aan leeken 
voorgelegd moesten worden. Maar het geschrift zegt, dat, ook al 
zou de innigheid des gebeds er niet onder lijden, toch het bidden 
in eene onbekende taal moest afgekeurd worden. Daar is namelijk 
drie- of vierderlei aandacht bij het mondeling gebed. Vooreerst 
eene oppervlakkige opmerkzaamheid op de woorden , die men leest 
of opzegt, welke weinig baat geeft aan het gemoed. Vervolgens 
is er een acht geven op den letterlijken zin , dat iets meer doet. In 
de derde plaats is er eene ,,attentio intellectualis'^, als uit de 
woorden de geestelijke zin wordt gehaald; deze opmerkzaamheid 
geeft altijd nieuwe krachten aan de ziel. Eindelijk kan een mensch 
zijn gedachten richten op God en op de zaak, waarvoor hij bidt. 



verhoord worden, dan worden vier zaken vereischt, waarvan de vierde is, dat 
het geschiede in Christus' naam. Immers, „sicut ei illud quod procurator agit 
non valet nisi agat nomine procuratorio , ita cum sumus orando procuratores 
christi, si volumus exaudiri, oportet ut petamus in nomine christi." Manipuhis, 
SS 4. — Wessel Gansfort (De Oratione, Lib. I cap. xvi) wees hier weer een 
beter spoor aan. Opera, Gron. 1614, p. 28. — Uit later tijd noem ik hs. 1034 
der Utr. Univ. bibl., waar wij op fol. 121 lezen: „Hy bidt in cristus naem, soe 
dij oetmoedelyck es bekinende , dat hy nit een goeden gedacht en heeft van hem 
seluen, godt en moetet hem geuen." — Zonderling is de volgende zinsnede uit 
een gebed bij Dirc van Munster (cap. XXVIII): „Helpt mi, o maria, wt deser 
dwallnge deser werelt om uwes liefs kints wülen ihesum", terwijl later (zie mijn 
proefschr., bl. 197) gezegd wordt: „verlost mi van den toome uwes liefs kints". 

1) Eene betere uitgave gaf Van Heussen , Hist episc. Daventr., p. 94 ss. 

2) Zie Jostes' verhandeling: Die Schriften des Gerhard Zerbolt von Zutphen 
(Hist. Jahrb. XI, 1890.). Waarom de Broederschap deze vraag stelde, kan men 
o. a. zien in Moll's verhandeling : Geert Ghroote's Dietsche vertalingen , bl. 36 
(Verh. Kon. Akad. v. Wet., Afd. Lett. XIH, Arast. 1880.). 

TROELSTRA, Stof en Methode. 9 
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Nu kan een leek, die in 't Latijn bidt, wel de eerste en de vierde 
opmerkzaamheid hebben , al is 't dan ook niet in die mate als een , 
die 't Latijn verstaat; maar de tweede en de derde soort van op- 
lettendheid, die juist van het meeste gewicht zijn, kan hg niet 
betrachten. 

Voorts wordt nog de vraag onder de oogen gezien, of het voor 
den leek meer gewenscht is om vertaalde psalmen te lezen, dan 
wel gebeden, in eenvoudige woorden vervat. En het antwoord 
luidt , dat voor devoten het eerste , voor gewone leeken het laatste 
het meest dienstig is. Doch eenvoudige leeken kunnen ook wel 
door psalmen gesticht worden, daar de mensch, al naar zijn ge- 
moedstoestand is, nu eens meer door het eene, dan door het 
andere getroffen wordt. Men behoeft een psalm niet geheel en al 
te verstaan, om hem toch met eenige devotie te kunnen bidden. 
Moest men hem geheel begrijpen, dan zou er nog veel minder 
sprake van mogen zijn, om den psalm in 't Latijn te mogen 
opzeggen i). 

Deze gezonde gedachten vonden steeds meer ingang. In Der 
Stelen Troest'^) wordt op flinke wijze een lans gebroken voor het 
gebruik der volkstaal. 

Lieue vader, ie vraghe v, berecht mi: is dat pater noster 
niet soe goet in latijn als in duytsch ? Lieue kint , des wil ie 
di berichten. Een goet scherp sweert, dat is so goet in eens 
crepels hant als in een vechters hant; dan het is een vechter 
nutter , dye daer mede wercken kan , dan een crepel , die daer 

niet mede wercken en kan Soe is dat pater noster; tot 

latijn ist so goet in den lekensmont als in den priestersmont. 
Mer die priester dyet verstaet , dye mach daer meer innicheyt 
toe hebben dan een leke, diet niet en verstaet. Daerom rade 
ie di, dattu alsodanige gebeden sprekes, die du wel verstaeste, 
opdat di daer innicheyt van come aen dijnre sielen. Du sulste 
dat oeck weten, dat onse lieue heer god dat pater noster niet 
en leerde in latijn, als die priester aen den outaer noch singhet; 
mer hi leerdet in alsulke sprake, als men daer sprac in den 



1) Vgl. C. M. Vos, Gerhard Zerbolt (in het Kerkhist. .Jaarboekje, 18G4, 
bl. 124 vv.). 

2) fol. lx van de te Utrecht aanwezige editie. Zie ook Göbl, S. 260 f. 
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lande , daer hi was Had hy in duytschen lande geweest, 

hi had duytsche tale geleert. 
Het is wellicht van beteekenis, dat het Onze Vader ,,in duytsche" 
en de leer ,,dat pater noster in duytsche is den duytsche» nutter 
dan in latine ghelesen" niet voorkomt in het te Deventer beinis- 
tende handschrift van Der Stelen Troest^), 

Dionysius de Karthuizer wekt de cureiten op, om de parochia- 
nen , die ongeletterd zijn , het Onze Vader in hunne moedertaal te 
laten leeren , opdat zij het daarin opzeggen , daar het beter is , en- 
kele woorden , die men verstaat , te bidden , dan vele , die men niet 
begrijpt, en waarbij men dus de aandacht niet bepalen kan 2). 

De Weck van Saliekeit^) wil evenzeer ,,in den vlaemsche" ge- 
beden hebben. 

Sy4) is cort, ende daerbij so en heeft er niement onscult, 

of hi en isse sculdich te connen; doch al en verstaet hij die 

woerden niet, die hij spreekt in latijn, hij is wel sculdich te 

weten , wat hij gode meent te bidden in dien woerden ende dat 

gode neerstelike te bidden in den vlaemsche. 

terwijl Dirk van Munster 0) zich beslister uitlaat, door kortweg 

te verklaren: ,,Dat latijnsche gebet en is god niet so bequaem 

vanden leken als dat duitsch" en later 6): 

Mer wilde enighe innicheyt of deuocy vercrigen in desen 
souter7), so leest den pater noster ende Aue maria in die 



1) Dit hs. werd vervaardigd door den klerk Gerard Groen en behoorde eens 
aan het St. ürsula-huis te Deventer. — Hebben wij te denken aan eene opzet- 
telijke weglating? Of behoort dit stuk niet tot de oorspronkelijke Sielen-troesi? 
Het is opmerkelijk, dat dit stuk ook voorkomt in één der handschr. van Des 
Coninx Summe , in hs. M , dat vroeger aan Lelong behoorde. Zie diens Boekzaal 
bl. 228 V. en Tinbergen, bl. 167 v. 

2) De vita curatorum, art. 43. Hij wil het dagelijks „saepissime" gebeden 
hebben. — Vgl. C. M. Vos, De leer der vier uitersten, bl. G4 v., 150. 

3) cap. XXIX. 

4) nl. het pater noster. 

5) cap. XXIH. 

6) cap. XLHI. 

7) nl. onser lieuen- vrouwen souter. Drie rozenkransen vormden een sonter. 
Men verwarre dezen souter niet met het Psalterium Mariae (eene op Maria toe- 
passelijk gemaakte omwerking der psalmen). Vgl De Vooys, a. w., bl. 69, 75; 
Lelong, Boekzaal 358 vv. en Moll II iv 101 v. 

9* 
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sprake ) die gi alder best verstaet, het si wals of duyts, engels, 
spaens, lombaerts of latijn, want anders mocht god tot ons 
segghen: dit volek loeft mi mitten monde, mer hair herte is 
verjre van mi, want si en weten niet, noch en verstaen niet 
wat si segghen 1). 
Vóór de Reformatie was dus dit pleit vrij wel ten gunste van 
het gebruik der volkstaal beslist 2). 

Zooals wij reeds zagen, was het bidden niet of hoogst zelden 
een vertolken van het schuldbesef, den nood, den dank, de aan- 
bidding, den angst des harten in eigen woorden, maar was het, 
zoo het niet tot een gedachteloos opzeggen ontaard was, een ge- 
bruiken van bepaalde formules, waarin dan al de ,,innicheif des 
harten gelegd werd. Het uitgesproken gebed was niet meer dan 
het stramien en de schoonheid van het daarop geborduurde tafereel 
hing af van de meerdere of mindere vroomheid des gemoeds. Onder 
de gebedsformules bekleedt het Onze Vader de eerste plaats. Al 
werd het menigmaal op de lippen van den bidder tot onverstaan- 
baar geprevel, de vrij talrijke uitbreidingen en uitleggingen, die 
er van tot ons zijn gekomen, bewijzen, hoe onze vaderen in den 
zin hebben trachten door te dringen. In catechetisch opzicht staat 
het daarom verre bovenaan. Als gebedsformule had het een mede- 
dingster in het Ave Maria, dat voor de catechese echter veel 
minder beteekenis heeft. Voorts gold het psalmboek als gebeden- 
boek; onder de psalmen nemen de zeven boetpsalmen eene bijzon- 
dere plaats in. Over dit drietal (pater noster, ave maria en de 
boetpsalmen) handelen wij nader. 

Hoe elke stof, die tot devotie en innige gedachten aanleiding gaf, 
gebed werd geheeten, zien wij uit Der Stelen Troest, die meent: 



1) In cap. XL zegt onze auteur, als hij het heeft over de opvoeding der 
kinderen door de ouders : „Item men sal hem leeren in duitsche dat pater noster 
ende Aue maria ende die xii articulen des kersten geloefs, die x geboden gods 
ende noch ander punten, die in dit hantboexken staan." — Zie nog, wat ik in 
mijn proefschrift op bl. 161 , noot 4 , aanhaalde uit Godschalc Rosemondts 
Boecxken van der Biechten ende van dye seuen dootsonden, 

2) Hs. V 52 der Kon. Bibi. (een middélnederduitsch hs.) zegt , dat ongeleerden 
het paternoster „to dude lesen" moeten , want God „hefft nene andacht to deni 
bede dar de mynsche seluen nene andacht to hefft; vnde des he nicht vorsteyt, 
dar kan he nene andacht to hebben". 
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,,dat gebet sal sijn menigerley also die spise is'' en na over het 
Onze Vader gehandeld te hebben, zegti): 

Du sulste oec spreken ander gebeden, alsoe dat aue maria 
ende credo in deum ende die vii sahn ende den boeek van 
onser vrouwen ende van sijnre marteli, van den heylighen 
cruce ende van den heylighen vijf wonden, ende van allen 
den dinghen, die onsen heer heeft gedaen ende geleden om 
dinen wille. Ende oec van onser lieuer vrouwen maria, ende 

van den heylighen enghel 

Het credo werd dikwijls als gebedsformule gebruikt 2) ; daar is dan 
ook een zeker verband tusschen geloofsbelijdenis en gebed. In het 
groot Hulthemsch hs. worden onder ,,'t Ghebet in Dietsche" be- 
grepen de volgende stukken: pater noster, ave maria, credo, 
magnificat (de lofzang van Maria), nunc dimittis (de lofzang van 
Simeon) en ave salus^). Het laatste luidde: 

Ghegroet sidi, salieheit der werelt, ware (lees: wort) des 

Vaders, heileghe hostie, ghewarich levende vleesch, volco- 

mende Godheit, ghewarich mensche. Amen 4). 

De biddende overdenking van het lijden des Heeren acht God- 

schalc Rosemondt voor den eenvoudige verkieslijk boven het lezen 

van psalmen en andere gebeden. 

So suldi V somwilen becommeren met dye vii bloetstortin- 
ghen; item met die xv bloetstortinghen , lesende voer elcke 
een Pater noster, Aue maria; item die v wonden cristi grueten 
met V pater noster; item die dorne croone met allen die scherpe 
tacken etc. suldi eeren met v vuerige ghebedekens, die daer 
toe gemaect sijn Want daer is meerder deuocie, ver- 
dienste ende viericheit in gelegen, dan of ghi laest in die 



1) Het geciteerde is weer ontleend aan het te Utrecht aanwezige exemplaar. 
Vgl. het Dev, hs. bl. 282. 

2) Zie boven bl. 126 en mijn proefschrift, bl. 161, noot 4; Geffcken, 
Beil 56. 

3) Vad, MiLseum, II 418 vv. Vgl. mijn proefschrift, bl. 23. 

4) Wat het credo betreft, diene uit later tijd nog als voorbeeld Grietgen 
Quispel (f 1638, oud 52 jaar); zij had veel „strijt van haer geloof ende van de 
eeuwige predestinatie Gods, soodat sij eens wel seventien weken was, dat se noyt 
haer geloof las". Zie de Levens der „Maechden van den Hoech'\ Bijdr. Bisd. 
Haarl. XVII, bl. 284. 
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psouter , dye vil psalmen , vigilien , vrouwe getiden ende ander 
sware materien, de ghi niet en verstaet. 
Het Speculum i) verhaalt , hoe een devoot man dikwijls gebeden 
had, dat de Heer hem zou openbaren, welke wijze van dienen 
Hem het meest behaagde. Toen vertoonde zich aan hem Christus , 
een groot kruis op den rug torsende, en zeide: Gij kunt mij niet 
beter dienen dan door mijn zwaar kruis mij te helpen dragen. En 
op de vraag, hoe zulks kon geschieden , luidde het antwoord : door 
overdenking en medelijden des harten, door dankzegging met den 
mond, door te luisteren naar mijn smarten met het oor, door de 
geeselslagen te doen neerdalen op uw rug. Daarom, zoo gaat de 
schrijver dan voort, 

Saluatori nostro corde, ore et opere gratias agamus, 
Et ad honorem passionis eius has orationes dicamus, 
waarop de zeven getijden volgen. In Der Sielen Troest worden 
eveneens voorschriften voor het bidden op de getijden gegeven; 
ten gerieve van hen , die deze zeven gebeden te lang vinden , wordt 
een kort gebed meegedeeld. Als proeve volge hier de overdenking 
en het gebed op ,,primetide" 2): 

Lieue kynt , voert saltu bedencken , wat onsse lieue heer leet 
te primetide doer onsen wille. Doe wert hy getogen voir den 
voget Pylatus. Daer wert hy belogen menichuolt. Sy seyden, 
dat hy een bedrieger weer ende bedroge tfolc mit synre val- 
scher lere. Doe seinden Pylatus voirt tot Herodes huus; doe 
wert Herodes seer vroe, want hy hadde vele gehoert vanden 
teykenen , die onsse lieue heer dede ende waende , dat hyt mit 
touerien dede. Doe onsse lieue here voir herodes quam, doe 
clagede die Joden ouer oen menigherwys ende herodes began 
oen vele toe vragen ende onsse lieue heer sweech al stille ende 
en antwoirde oen nyet een woert. Doe heiten Herodes voer 
enen dwaes ende bespotte oen mit alle sine gesinde ende toech 
oen aen een wit cleet van smaetheit ende seinden weder tot 
pylatum. Ende doe worden sy weder vrienden om want sy 
hadden lange vyanden geweest. Lieue kynt, dair omme saltu 



1) Cap. 43 der uitgave van Durand Gerlier. 

2) bl. 1(33 vv. van het Dev. hs. 
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onssen lieuen here dancken ende louen toe primetyt ende 
spreken dit gebet: 

lek dancke dy, ghebenedide here ihesu christe, 

Wanttu myn god ende myn heylant biste, 

Dattu voir pylatus wordste gebracht. 

Daer weerstu quelie ende onrecht bedacht. 

Si spraken: du weers een bedrieger, 

Du leerste den volc valsche leer. 

Doe sande dy Pylatus 

Voert tot herodes huus. 

Die wert des verblyt seer. 

Hy waende, dattu weers een tonerere; 

Hy hadde gheerne wonder van dy gesien; 

Dat en mochte oen van dy nyet geselen. 

Die Joden begonden ouer dy te clagen 

Ende herodes began dy te vragen. 

Du sweges al stille ende wolts oen nyet berichten; 

Doe bespottede hy dy mit synen knechten. 

Hy toech dy als een dwaes een wit cleet aen. 

Hy lieti weder tot pylatus gaen. 

Dit ledestu al mit groten verduit 

Voir myne broke ende voir myne schuit. 

By dier groter verduit mane ie, heer, dy: 

Kier dine grote ontfermicheit toe my, 

Ende giff my (in) alle myne droefnisse verduit, 

Ende laet dat staen voir myne broke ende myne scult. 

Van denzelfden aard als de getijden i), maar van veel minder 
beteekenis zijn de gebeden ter eere van Jezus' wonden-), bloed- 
stortingen^) en tranen 4). Dikwijls was hier de formule het pater 



1) Zie daarover nog Scuidorpe, in de eerste preek zijner Sei^ionum quinqua- 
yinta super dominicam orationcvi compilatio^ en Moll, Geert Groote's Dietschc 
veriaHngen in de Verh. Kon. Akad. v. Wet., Afd. Lett. XIII, Amst. 1880, 
bl. 12 vv. 

2) Zie mijn proefschrift, Inleid, bl. xvi en bl. 214. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 214 v. 

^) Te vinden in Der Sielcn Troest^ Dev. hs. bl. 172 vv. Vgl. mijn proefschr., 
bl. 216, noot 2. 
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noster en het ave maria, op welker zin dan in het geheel niet 
gelet werd, maar die alleen de wolk was^ waarop de overdenking 
van des Heilands lijden ten hemel steeg. Meer of min op één lijn 
met de besproken getijden stonden of kwamen te staan de over- 
denkingen der zeven weeën en der zeven vreugden van Maria i). 

Vaak wordt gesproken over het morgen- en avondgebed. God- 
sehalc Rosemondt nam aan het slot van zijn Confessionale twee 
gebeden op, die bij opstaan en naar bed gaan konden gebruikt 
worden 2). Eveneens werd het gebed vóór en na den maaltijd 
onderwezen 3). Door Luthers catechismus zijn deze gebeden vaste 
stukken van het catechetisch onderwijs geworden. De Gerefor- 
meerde Kerk van ons land nam ze op in de liturgie. 

Bij stervenden werd veel gebeden. De boetpsalmen waren hier 
in de eerste plaats voorgeschreven 4) ; Dionysius beval vooral het 
Onze Vader aan^); Gerson heeft in het derde deel van zijn Optis 
tripartitum verschillende gebeden voor kranken opgesteld 6). 

Men had, althans in later tijd, ook verzamelingen van gebeden 
voor allerlei gelegenheden, zooals die van Erasmus en Vives7). 



1) Zie het Speculum , cap. 44 en 45 , van de uitgave bij Durand Gerlier. De 
liederen over de vreugden en weeën van Maria en die op de zeven getijden , die 
in het Speculum en in Der Stelen Troeat voorkomen, schijnen dezelfde te zijn. 
Zie voorts mijn proefschrift, bl. 175, 215 v., 219 v. — In de tiende der Spe- 
ciales figure wordt Maria vergeleken bij het „altare propiciatorii", waarop volgens 
Levit. 4 de priester zevenmaal bloed moest sprengen tot vergeving der zonden. 
Het offerdier is de „celestus vitulus immolandus", die in Maria neerdaalde. En 
de zevenvoudige besprenging wijst op de zeven weeën van Maria (septem consi- 
derationes passionis christi, quibus oor virginis vulneratum fuit). In het groot 
Hulthemsch hs. komt een stuk voor over „Onse Vrouwen V Ween". Zie Vod-, 
Mus. II bl. 219 V. — Van de aflaatgebeden (zie daarover Moll II iv 220 v.) 
verdienen in dit verband genoemd te worden de vijf Gregoriaansche gebeden, 
korte smeekingen tot den lijdenden en stervenden Verlosser gericht; ze worden 
meegedeeld als aanhangsel achter het Confessionale („Peniteas cito") en bij Dirc 
van Munster, Een scoen spiegel der kerstenen menschen, cap. XXVII. 

2) Zie nog mijn proefschrift , Inl. bl: xvi v. en bl. 8 , en Kerkhist. Arch. IV, 
bl. 159 vv. 

3) Zie mijn proefschrift , Inl. bl. x vi v. en bl. 9 , 25 ; voorts boven bl. 126. 

4) Moll II iv, bl. 53, 56. 

5) Dialogusy art. 38. Vgl. C. M. Vos, De leer der vier uilersten y bl. 64. 

6) Zie mijn proefschrift , bl. 47 , 222 v. 

7) Vgl. mijn proefschrift, bl. 26 noot 2. 
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Onder de gebeden van Vives vindt men eene meditatie bij het 
ontvangen van het avondmaal ^ en een gebed vóór 't gaan naar 
de preek 1). 

§ 9. Het Onze Vader. 

Na de tien geboden en de hoofdzonden mag in de derde plaats 
het pater noster genoemd worden , als wij de catechetische stukken 
rangschikken naar de menigvuldigheid van behandeling. Onder- 
scheidene traktaten — en daaronder vrij uitvoerige — werden aan 
de bespreking van het gebed des Heeren gewijd, waarvan iedere 
uitlegger gevoelde, dat het ,,cort in woerden, mer lanc in sen- 
tencie'* was 2). De hooge beteekenis van dit gebed geeft de Wech 
van Salicheit^) op eigenaardige wijze te kennen, als wij lezen, dat er 
drie manieren van luden zijn, die dit heilige pater noster 
niet spreken en moghen mit weerdicheit; dat sijn die houer- 
dighe ende alle die ghene, die niet onderdanighe kinderen 
zijn der heilgher kercken [Dezen kunnen niet zeggen: Onze 
Vader] — die ghierighe [Dezen kunnen niet bidden om dage- 
lijksch brood] want sy en willen niet aldus, mer sy willen 
hebben coern ende broot ende ander goet van veel jaren — 
ende die nidige [Dezen kunnen niet bidden om ,,verlatenisse 
van sunde", want ,,sy en willen selue niet vergheuen'']. 
Van de beide recensies, die wij van dit gebed aantreffen in de 
Schrift, bij Mattheus en bij Lukas, volgde de Kerk de langere 



1) Op bl. 254 en 238 zijnen Opera II. Een schoon gebed vóór 't avondmaal 
geeft Dirc van Munster. 

Eene treffende symbolische voorstelling van de beteekenis des gebeds trof ik 
aan in de houtsnede op de laatste bladzijde van Servatius Aedicoilius' werkje 
over het Onze Vader. Op een troon, door vier engelen omringd, zit God (de 
kruis-aureool doet aan Christus denken ; maar Christus was voor de kinderen 
onzer periode eenvoudig God). Voor een poort staat Charitas en scliiet met 
afgewend gelaat God een pijl in 't hart. Het hartebloed wordt in een urn opge- 
vangen door Oratio. 

2) Zie over deze qualificatie Tinbergen, bl. 165 noot 1, 166 noot 1. Zij 
komt ook voor in de Exposicie opt Pater noster op fol. 33 recto. Guido zegt in 
den Manipulus: licet sit ita brevis in verbis, est tamen profunda in sensu et ad 
impetrandum efficacissima. 

3) Cap. XXX. 
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van Mattheus, doch zonder de doxologie i). Slechts een enkele 
maal vindt men eene berijming van dit gebed •2). 

Als de beide deelen van het paternoster worden in den regel 
onderscheiden de aanspraak en de beden, waarbij het aantal der 
beden op zeven wordt gebracht, doordat men Leid ons niet in 
verzoeking losmaakt van: Verlos ons van het kwaad ^). Somtijds 
wordt van slechts zes beden gesproken , doordat Uw naam worde 
geheiligd gevoegd wordt bij de aanspraak 4) of afzonderlijk be- 
schouwd. Zoo zegt Guido, dat wij in de aanspraak hebben eene 
captatio benevolentiae dei, en dat wij met Uw naam worde ge- 
heiligd begeeren ,,orationis efficaciam". Geilhoven onderscheidt 
behalve de aanspraak (exordium) en de beden (narratio, in qua 
exprimitur indigencia) nog het slot (conclusio) , nl. het woord Am^en, 
Bonaventura beschouwt echter als de conclusio, wat wij lezen in 
Matth. 6 : 14, 15: Want indien gij den menschen hunne misdaden 
vergeeft, zoo zal uw hemelsche Vader ook u vergeven enz.; doch 
hij voegt er bij: ,,hec conclusio non est de integritate orationis" 
en bespreekt ze ook niets). 

Op verschillende wijzen wordt getracht de zes of zeven beden 
onder zulk een gezichtspunt te plaatsen , dat het gebed het karakter 
krijgt van een weigesloten geheel. De Spieghel des kersten gheloefs^) 
laat ons de manier zien, waarop zulks gewoonlijk geschiedde: 

Drierehande goeden sijn, daer wi om bidden sellen. Dat ene 
is tijtlic goet, als wi bidden sullen om onsen nootdrufte. Dat 
ander is geestelic goet , als god daermede te dienen. Dat derde 
is ewich goet als dat eweliken te bruken. [Geef ons heden — 



1) Ik vond die alleen genoemd, maar niet besproken bij Henricus de Hassia, 

Tractatus super orationem dominicam (Hs. 218 der Utr. Univ. bibl., fol. 1 60). 

Zie verder VoN Zezschwitz, II i2, S. 144 f. 

'^) Lelong, Boekzaal j bl. 297 v. 

^) Zoo doet b.v. de Exposide. Zie Tinbergen, bl. 174, waar men voor 
loncib leze: louen. 

4) Zoo geschiedt nog in hs. 1036 der Utr. Univ. bibl. (uit de 16e eeuw) in 
eene schuldbelijdenis, die aan het O. V. wordt vastgeknoopt. 

5) In de Expositio van hs. 164 der Utr. Univ. bibl. (zie beneden bl. 139, 
noot 2) leest men nog: „in conclusione infertur necessaria ex premissis consequentia." 

6) en dus ook het Fundament j waarvan de Spieghel een uittreksel is. Zie 

TINBERGEN, bl. 168. 
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Uw wil geschiede — Uw rijk kome.] Drierehande quaden 

sijn ; dat ene is voerleden quaet , dat ander is teghenwoerdich , 
dat derde is toecomende. [Vergeef ons — Verlos ons van den 

booze — Leid ons niet.] Mer willen wi dat goet ver- 

erighen ende van den quaden werden verlost, so laet ons 

ynnichlie spreken: Pater noster, qui es in celis, sanctificetur 

nomen tuum. 

Hiermede stemmen in hoofdzaak overeen Durandus i) , Bonaven- 

tura2) en Viexmonts). Guido omschrijft de drie ,, goeden" nog 

nader als bona naturae, gratiae et gloriae; voegt het eerste en het 

derde kwaad samen als mala culpae en noemt het tegenwoordig 

kwaad: malum penae. Geilhoven volgt Guido, doch plaatst de bede 

Leid ons niet in verzoeking apart als de vraag om verlost te 

worden van het malum pugnae, en beschouwt de woorden Uw 

naam worde geheiligd als eene bede om in het goede bevestigd 

en van het kwade verwijderd te worden 4). 

Durandus geeft iets later ö) weder een ander overzicht. De drie 
eerste beden zien op het eeuwige leven (patria), de drie laatste 
op het tegenwoordige leven (via); de eerste drie ,,succedunt 



1) Rationale, Lib. IV, cap. xlvii, 6. „Aeterna petnntur in praemiuni, 

spiritualia m meritum , temporalia in substentaculum Praeterita sunt do- 

lenda, praesentia sunt vincenda, futura sunt praecavenda." 

2) Expodtio orationiH dominicae (Campbell 350). Bonaventura rekent echter 
ook de eerste bede tot de smeekingen „pro bonis adipisceudis" ; in de eerste bede 
wordt gevraagd om eeuwig goed tot belooning, in de tweede om geestelijk goed 
„in bonum perseuerantie", in de derde om geestelijk goed „in bonum gratie" 
enz. — De Expoaitio van Bonaventura ligt ten grondslag aan en vormt den 
hoofdinhoud van de tabellarische Expodtio s^iper Pater noalery die men vindt 
fol. 24b -29 van hs. 164 der Utr. Univ. bibl. 

3) Methodus cmifeasiohis : Evenals bij de bona, ziet hij bij de mala eene af- 
daling in de volgorde; het grootste kwaad zijn de zonden, die ons van God 
scheiden; dan komen de verzoekingen en eindelijk de „poenae seu tribulationes 
corporis aut animae, ut sunt aegritudo corporis, tristitia mentis, iactura famae 
aut bonorum temporalium." Vgl. Durandus op deze blz. beneden. 

^) Viexmont, Meth, confessionis j zegt, dat wij in de eerste bede „tanquam 
boni fiiii petimus patris nostri honorem et gloriam." — Nog wijs ik op hs. V 52 
der Kon. bibl., waar hetzelfde overzicht gegeven wordt en de eerste bede heet 
„ene bestedinghe aller anderen bede, dar god inne eret wert." 

5) Rationale j Lib. IV, cap. XLVii, 8. 
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ordine temporis, sed praecedunt ordine dignitatis'*, de laatste drie 
omgekeerd. Overeenkomst hiermede vertoont de indeeling van 
Bernardinus 1) , • die van de eerste drie beden zegt, dat zij de ziel 
richten op Grod, en ze in verband brengt met de theologische 
deugden, en van de laatste vier, dat ze betrekking hebben op des 
menschen gebrek, dat zoowel in onmacht (impotentia: Geef ons 
heden) als in onwil (malicia) bestaat 2). i 

Het zevental lokte uit tot combinatie. Servatius Aedicollius ver- 
bond in zijn Oratio dominica compendiariis scholiis illtistrata 
de beden met de zeven gaven des geestes. 

In gradu igitur timoris stamus, cum per timorem gehenne 

peccata devitemus, quod petitio illa quasi innuit, cum oramus, 

ut nos deus liberet a malo. 

en zoo gaat hij dan verder van het einde tot het begin van 

beide reeksen. Hetzelfde treffen wij aan in Des Coninx Summe^), 

Het Liber penüentialis voegt bij deze tweeledige combinatie nog 

de zeven hoofdzonden en de zaligsprekingen op deze wijze: 

Sexta petitio est: Et ne nos inducas in temptationem. Et 
est maxime contra gulam, unde excluditur gula et introduci- 
tur donum intellectus, quod est contra crapulam. Et sequitur 
sexta virtus, scire contritio^) cordis, per quam dei visio im- 
petratur. 
De eerste bede wordt ook hier verbonden met de hoogste gees- 
tesgave (wijsheid), en verder met de eerste zaligspreking enz. 
Bonaventura, en met hem Durandus, handelt op dezelfde wijze, 
behalve dat hij bij de eerste bede de laatste zaligspreking (van de 
vreedzamen) voegt, en de volgorde der hoofdzonden ook anders 
is, zoodat de gulzigheid te pas wordt gebracht bij de bede Uw 
koninkrijk kome. De mensch, zoo zegt hij, is ziek en God is 
zijn geneesmeester. De ondeugden zijn de kwalen, de beden zijn 
de klachten, de geestesgaven zijn de geneesmiddelen (antidota), 



1) Quadragcidmalc de chrisiiana rdigione^ sermo VI. 

2) Op de meer ingewikkelde overzichten van Petrus d'Ailli, Libellus Sacra- 
mentalis, cap. XIX, en van Lud. Vives, Opera II, p. 208, en op dat van 
Wessel Gansfort, Opera j p. 79 s. ga ik hier niet in. 

3) Zie Tinbergen, bi. ü. 

4) lees: mundicia. 
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de deugden van vreedzaamheid, reinheid, barmhartigheid enz. 
vormen de gezondheid , terwijl de zaligheden het geluk en de blijd- 
schap des menschen uitmaken i). Godsehale Rosemondt beschouwt 
in zijn boekje Een seer goede leeringe van den Pater noster^) 
de beden als smeekingen om zeven deugden tegen de zeven hoofd- 
zonden, waarbij deze laatste voorkomen in de volgorde: houerdie, 
nidicheit, onuerduldicheit (= toorn), traecheit, ghiericheit, gul- 
sicheyt, oncuyscheyt. Als proeve diene het volgende: 

II ChaHtate tegen die Nidicheit Adueniat regnum tuum. 
Nijdige menschen willen alleen regneren ende en moghen 
niet lijden, dat yemant enijghe regnacie, gracien of gaue bouen 
haer heuet, ende begheren, dattet rijc gods alleen tot haer 
sal comen; want zij benijden, datter yemant heyligher is of 
enijghe gracien hebbe bouen haer. Dat is een sonde in den 
heilighen gheest; daerom sullen wij ten tweesten wtdoen dat 

cleet der nidicheit 

De Exposide spreekt bij de beden achtereenvolgens over on- 
kuischheid, gierigheid, traagheid, gulzigheid, toorn, hoovaardij 
en haat (= nijd). In de combinatie met de hoofdzonden is dus 
niet weinig verscheidenheid, zoo niet willekeur; een bewijs, dat 
wij hier met iets gekunstelds te doen hebben. 

Geheel ongewoon is, wat we vinden bij Durandus, die zegt, dat 
er zeven beden zijn wegens de zeven kruiswoorden 3) , of wegens 
de zeven woorden, die de Heilige Maagd heeft gezegd 4). 

Servatius past op het Onze Vader toe, wat wij reeds aantroffen 
bij de bespreking van de geestesgaven , de onderscheiding van het 



1) Zie ook hs. V 52 der Kon, Bibl. 

2) Zie Tinbergen, bl. 181 v., en mijn proefschrift, bl. 217 v. 

3) Hij beschouwt als liet tweede kraiswoord : Vrouw , zie uw zoon ; als het 
derde: Zie uwe moeder; als het zesde: Vader ^ in Uwe handen beveel ik mynen 
geest ^ en als het zevende: Het is volhraekt. Het woord My dorst wordt door 
hem niet genoemd. 

4) Deze woorden zijn: 1. verbum discretionis : hoe zal dat wezen? 2. verbum 
humilitatis: zie de dienstmaagd des Heeren; 3. v. saiutationis : Luk. I : 44; 
4. V. gratiarum actionis: Mijne ziel maakt groot den Heer enz.; o. v. compas- 
sionis: zij hebben geen wijn; 6. v. instructionis : Zoo wat hij ulieden zal zeggen, 
doet dat; 7. v. amoris: Kind, waarom hebt gij ons zoo gedaan? Vgl. M. F. de 
Insulis, Speculum sermonum beate marie m'rginiSf sermo vi E. 
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actieve en het contemplatieve leven i). De vier laatste beden be- 
hooren tot het actieve leven, 

relique tres ad contemplativam , quibus cum Paulo tertium 
inquirimus coelum, ita vt per coelum primum spiritus sanctus, 
per secundum filius, per tertium pater intelligatur. 

Het Onze Vader begint bij den hoogen hemel en eindigt in de 
diepte der hel; zoo kwam ook Christus uit den hemel en daalde 
ter helle neder. Maar voor ons, die in den poel der zonden 
verzinken , zou eene omgekeerde volgorde beter zijn : Onze Vader , 
verlos ons van het kwaad enz. Later brengt Servatius dit in 
verband met de geestesgaven, die met de hoogste, de wijsheid, 
beginnen, en met de vrees eindigen*^). 

De meeste uitleggers trachten in enkele punten de voortreffelijk- 
heid van dit gebed uit te drukken. Gewoonlijk wordt dan gewezen 
op de waardigheid des gebeds, omdat Christus met eigen mond 
het heeft uitgesproken en onderwezen 3) — voorts op de beknopt- 
heid, zoodat het spoedig geleerd, gemakkelijk onthouden en dikwijls 
opgezegd kan worden; waarom dan ook niemand te verontschul- 
digen is, die het niet kent — eindelijk op den rijken inhoud van 
dit gebed, daar alles wat noodig is, voor dit leven en het toeko- 
mende, er in ligt opgesloten; waarom het ook de moeder is van 
alle gebeden 4). Somtijds wordt dan nog de aandacht gevestigd op 
den diepen zin en de krachtige werking van dit gebed, terwijl 
Geilhoven de opmerking maakt, dat het is ,,expressione communior, 
quia in ea nullum verbum proprium ponitur" 5). 

In den naam ,, moeder alre ghebede'*, dien de Corte Bedu- 
dinghe aan het Onze Vader geeft, ligt opgesloten, dat het Gebed 



1) Zoo ook reeds in Des Coninx Summe. Zie Tinbergen, bl. 9. 

2) Zie boven bl. 140. 

3) Dirc van Munster grondt hierop, in navolging van Chrysostoraus , de ver- 
hooring des gebeds (cap. XXIII): „Item crisostomus seit: hoe mach die vader 
den sonder weigeren, als hi hoert dat gebet, dat sijn soete soen gemaect heeft." 

4) Zie Guido, Bemardinus, Bonaventura, de Corte Bedudinghe en hs. V 52 
der Kon. Bibl. (Op fol. 182 verso begint een reeks van verklaringen van het O. V.) 

5) Hebben pausen en bisschoppen — zoo lezen we in hs. V 52 der Kon. 
bibl. — aflaat verbonden aan andere, door menschen gemaakte gebeden, de 
hoogste paus Jezus Christus heeft zoo ook gedaan, daar het bidden van het 
paternoster de dagelijksche zonde uitdelgt. Vgl. l)oven , bl. 127. 



Digitized by LjOOQIC 



143 

des Heeren nog iets meer is dan een formulier, dat het ook is een 

exempel , een model. Doch zelden wordt dit duidelijk gezegd. Alleen 

bij Geilhoven lezen we: 

nee instruit Christus hanc oracionem, ut in orando solum 

his verbis uti debeamus, sed quia ad illa sola impetranda 

tendere debet intencio nostre oraeionis, qualitercumque ea 

proferamus vel cogitamus. 

Wij zullen nu het opmerkelijkste uit de verschillende traktaten 

mededeelen met betrekking tot de verklaring van aanspraak en 

beden in het bijzonder. 

De aanspraak. Uitvoeriger dan bij den inhoud van menige 
bede, staan de meeste uitleggers stil bij de aanspraak van het 
Gebed des Heeren. Elk der woorden werd aandachtig beschouwd, 
zoodat wij achtereenvolgens dienen na te gaan, wat gezegd werd 
over: pater — noster — qui es — in celis. 

God heet volgens de Exposicie Vader om zes redenen : ten eerste 
als schepper 1) 

want ghelikerwijs als een eerden-potmaker formt met sijns 
selues handen een vat van slike, ende als een wijf formet mit 
hoers selues handen enen kese inden kesevate van tesamen 
gheronnen melc, also heuet hi onse licham ende al onse lede 
tien maende lanc gheformt ende te samen ghevoghet in onsen 
moeder licham, ende heeft dagr na inghestort onsen licham 
enen leuendichmakenden gheest , den hi van niet scoep. 
ten tweede als onderhouder, tegenover wien wij met ondank 
staan : 

Die hemelsche vader vuedet ons met gueden brode ende 
gheuet ons drincken van gueden wijn, ende wi vueden ende 
gheuen hem drincken gallen ende etic. Guede ghedachten, 
woerden ende werken sijn sine spise, in welken hi ghenuechten 
heuet als een hongherich mensche, wanneer hi mit gueder 
spisen ghelauet wort; mer etic ende gallen menghen wi tot 
der spisen gods , wanneer wi onse guede werke in dootsunden 
doen. 



1) Viexmont noemt alleen de schepping op als bewijs van Gods vaderschap. 
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ten derde als verlosser: 

Oec gheliket hem Christus enen pellieaen , die dat bloet trecket 
wt sijnre buerst , om leuendieh te maken sine doode iongeren , 
waer af hi secht in den psalm: Ie bin gelijc ghemaket den 
pellieaen inder enicheit , dat is den vogel , die in der woestinen 
woent, want also als die vogel bloet stort pp die dode iongen, 
opdat hi se leuendieh make, also heb ie mijn bloet ghestort 
voer mine kinder , dat is voer alle kersten , opdat ie se leuen- 
dieh maken mochte, dat is opdat ie se van den ewigen dode 
verlosen mochte ende totten ewigen leuen weder ropen mochte; 
ende dat gheschiede in der woestinen, dat is in den cruce, 
welc men mit rechte heit ene woestine , want daer Christus van 
sinen discipelen allene gelaten was. 

ten vierde als onderwijzer: 

Hierom in desen drien manieren i) leert ons die vader , wes 
woert is god die sone. Mer die heilige gheest is sijn tonge; 
dat is, mitter gracien des heiligen gheestes leert ons god die 
vader .... 2) 

ten vijfte als kastijder: 

Niet alleen en castiet ons god, die angenomen kinder sijn, 
mer hi castiet oec sinen natuerliken sone ihesum christum, 
onsen heren, ende want hi niet en hadde waer in hi mochte 
castiet werden, want hi ouer al ghelijc was den vader ende 
onlidelic inder naturen sijnre godheit, dede hi hem antrecken 
dat vleisch, opdat hi wat hadde, waerin hi castiet mochte 
werden 

ten zesde als erflater: 

Het is te merken, dat die hemelsce vader sommighen die 
ewighe erfnisse wt puerre gracien ghijft , dat is den kinderen , 
die sternen, wanneer si gedopet sijn, eer si hebben dat ghé- 
bruken eygens willen ende eer si ijet guedes of quades ghedaen 
hebben , want die crighen dat rike des paradises allene wt der 
gracien des dopels sonder al hoer verdienst; mer wtten ver- 
dienste christi werden si erfgename des rikes. Sommighe 



^) Zie over deze drie manieren het voorafgaande, dat geciteerd is in mijn 
proefschrift, bl. 138 v. / 

2) Dionysias zegt ook, dat pater hier gelijk is aan trinitas. 
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anderen ghift ende wederghift die hemelsee vader dese erfnisse, 
als dien die tot horen wasdom ghecomen sijn , welke twe (lees : 
dry) dinghen noet sijn, dat is die gracie gods, gheloue ende 
eyghen werc. In dien so wort hem die hemelsche erfnisse 
ghegheuen , want si di erfnisse sonder die voercomende , mede- 
gaende of medeeomende of navolghende gracie godes niet 
verdienen en moghen, want daertoe, dat sie guede ende ver- 
dienstelike werken moghen doen, ist noet, dat sie die gracie 
gods voercomende (crighen), die hen enen gueden willen in 

gheeste i) 

Terwijl Scutdorpe2) hiermede vrijwel instemt 3), gaat Guido weer 
een anderen weg. Volgens hem is God vader om vijf redenen: 
ratione cure, geniture, etatis, honoris, creationist). 

God heet vader en niet heer, zegt de Corte bedudinghe y ,,want 
god begheert meer ghemint te werden dan ontsien*' 0). De Bedu- 
denis^) leert ons, wie dezen naam niet mag gebruiken. 

Niement en mach dit gherechtliken spreken toe gode den 
vader dan die daer draghet die ghelijcheit gods in der siele 
ende die daer staet in der gracien gods. Ende alle die ligghen 
in dootliken sunden mit willen, die en moghen gherechtelike 
niet spreken: vader; want si hem ghekiert hebben van der 
godhelt ende hem seluen ghemaket schalke der sunden ende 
iongheren des duuels van der hellen, ouermids dat si horen 
kier hebben gedaen op die sunden, so hebben si gelijcheit 
des duuels angetrecket daermede dat si den duuel gelijc sijn 
gheworden. Ende dese en moghen niet hertelike spreken tot 



1) Deze citaten vindt men op fol. 2 — 10 van het Dev. hs. der Expo.ncw. 

2) in preek 4—8. 

3) God regeert door macht, wijsheid, rechtvaardigheid en barmhartigheid; 
Hrj onderwijst door inspiratie, door de Schrift en door de schepselen. 

4) In de Expofdtio (hs. Utr. 164) heet God in 't algemeen aller vader wegens 
de schepping; in 't bijzonder de vader der rechtvaardigen, omdat Hij hen tot 
kinderen heeft aangenomen; en „singulariter" de vader van Christus wegens de 
eeuwige generatie. 

5) Zie ook de Expositio in hs. Utr. 164 , fol. 24 verso , en hs. V 52 der 
Kon. Bibl. ; het laatste haalt van Augustinus aan : ,,Wor umme sede he nicht : 
vnse here; wente dat ludede jo erliker? Merke : de vader hefft van natnron 
syne kynderen leuer wan de knechte." 

6) fol. 14 van het Dev. hs. der Exposicie. 

TROELSTBA, Stof en Methode.. 10 
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gode: vader, mer allene, die daer staen in der graden gods, 
die moghen gherechtelike spreken tot gode: vader i). 

In het woord noster ziet Guido terecht nostrum privilegium. Het 
wil immers zeggen: ,, nostrum, qui sumus regenerati unda baptis- 
matis" 2). Is zoo in dit woord eenerzijds eene scheidslijn aange- 
geven , anderzijds wijst het op eene gemeenschap. Wij zijn broeders, 
zegt Dionysius, en moeten elkander als broeders liefhebben en voor 
elkander bidden 3). Volgens Scutdorpe^) ziet dit woordje onze 
vooral op onze betrekking tot Christus. Gods Zoon toch mag in 
bijzonderen zin noster heeten, omdat hij door aanneming der 
menschelijke natuur onze broeder werd, omdat hij onze leeraar is 
en onze krachtige verlosser, en eenmaal onze rechter wezen zal 5). 

Sommige verklaarders beschouwen de woordjes qui es op zich 
zelf. Guido ziet daarin den eigennaam Gods, waarin wordt uit- 
gedrukt, dat hij is de firma entitas, die alles werkt; de hoogste 
goedheid, die voor allen genoeg is; de loutere waarheid, die allen 
onderwijst; en de waarachtige liefde, die allen herstelt 6). 

Bij de verklaring van in celis wist het spelende vernuft nauw 
de maat te houden. Het woord ,, hemel** heeft een viervoudigen 
zin, zegt Guido. Daar is een celum supernaturale , waarbij hij 
denkt aan de drieëenheid en Gen. 15 : 5 aanhaalt: Zie nu op naar 
den hemel (= de drieëenheid) en tel de sterren (= Gods volmaakt- 
heden). Daar is een celum materiale, het uitspansel , waarvan ons 



1) Zie over het komen „totten staet der gracien" Gerson , Opus trip. I xvi. — 
Dat paternoster int lan^k (van 1575, hs. 1034 der U tr. Univ. bibl., fol. 4 verso — 8 verso) 
wijst op de hooge eer voor den mensch, dal hij God vader mag noemen : „ick 
bekin, dat ick nit weerdich en bin v minste diner genamt te worden." 

2) Vgl. Hs. Amst. I D 6 : „vader alle der rechtvairdiger". 

3) Zoo ook Godschalc Rosemondt ; de Corte Bedvdin^he en de Bedvdenis, De 
laatste zegt: „In desen woerden heuet hi ons gheheiten, dat wi also grote brue- 
derlike minne sullen hebben tot malcanderen, dat die ene des anders selicheit 
ende walvaren sal begheren ghelijc ons sehien; ende dat wi in den armen onser 
minne behelsen sullen alle menscJien ende die besten meest , ende in den wi raeest 
gode bekennen, toe die sallen wi meest minnen hebben"; fol. 23 van H Dev. hs. 
(Ier Expodeie. 

4) a. w., preek 9 en 10. 

5) Vergelijk hiermede de Dev. Exposiciej fol. 18 vv. Er is op veel punten 
opmerkelijke overeenkomst tusschen Scutdorpe en de Exposicie. 

6j Zie verder nog D'Ailli, Libellus sa/iramentalis. 
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de schepping in Gen. 1 wordt medegedeeld. Daar is een celum 
spirituale, het vroom gemoed; daarop doelt de psalmist in Ps. 11 : 4, 
als hij zegt: Des Heeren troon is in den hemel. En eindelijk is er 
een celum intellectuale , waarmede de natuur der engelen wordt 
bedoeld , en waarvan in Ps. 33 : 6 gezegd wordt : Door het woord 
des Heeren zijn de hemelen (= engelen) gemaakt (firmati, se. in 
bono). In al deze hemelen nu is God; in den eersten naar zijn 
ondeelbaar Wezen; in den tweeden toont Hij Waarlijk zijne heer- 
lijkheid; in den derden woont Hij door genade; en de vierde wordt 
door zijne inwoning hoog verheven i). Bernardinus spreekt van 
drieërlei hemel in overeenstemming met zijne indeeling van het 
Gebed des Heeren; nl. van een celum naturae, gratiae, gloriae. 

Gelijk ,,onze'' vooral sloeg op den Zoon, zoo doet, volgens de Ex- 
posicie^) , dit woord ,,in de hemelen'' aan den Heiligen Geest denken : 
Dese woerde mag men properlic toescriuen den heiligen 
gheest om inwoninge der gracien, want men secht gode te 
wesen in den hemelen , dat is in heiligen menschen , om gracie 
des heiligen gheestes, die in hem is, so die scrijft secht: die 
minne godes is wide ghestort in onsen herten, ouermids den 
heilighen gheest, die ons ghegheuen is. Heilighe menschen 
werden hemelen ghenoemt om vier proprietaten, die weselic 
in den hemelen sijn, ende in heilighe menschen geestelic ge- 
uonden werden; want die hemelen sijn alreschoenst in den 
ansien , alrerumest in den omganc , alrevastest in der materien , 
alrehoechst in der steden. Ie spreke ten iersten dat die hemelen 
sijn alreschoenst in den ansien ; ende dat seg ie om twee dingen, 
ten eersten om eersamheit der hchten ende om gheordinierden 
omloep. Om eersamheit der lichten, want so men secht in 
genisi: God maecte twee grote lichte ende sette die in den 
firmamente des hemels; dat grote licht is die sonne, die sette 
hie inden hemel toe verlichten die werlt des daghes , dat minre 
licht is die mane ende die sternen om te verlichten die wer(l)t 
des nachtes. Des ghelikes is in den gheesteliken hemelen, dat 
is in heiligen menschen , een groet licht , dat is exempel guets 
leuens, daer die here van secht in den ewangelio: Also moet 



1) Vgl. preek 11 en 12 van Scutdorpe. 

2) fol. 24 vv. 

10* 
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lichten v licht voer den menschen , omdat si v guede werken 
sien ende glorificieren uwen vader, die in den hemel is. Mer 
dat woert der leringe is een minre licht, dat minre gheheiten 
is want exempel meer beweghen dan woerde, als in den psalm 
staet: Die verclaringe dijnre woerde verlicht ende ghijft den 

cleine verstandenisse i) 

Inniger toon slaat Godschalc aan, die zegt: Waar de vader is, 
daar heeft het kind vrijen toegang. En Herentals^) wekt den 
mensch op om te breken met de wereld en het hart op te heffen 
naar boven, ,,peynsende dat tkint toebehoort te sine, daer sinen 
vader woont ende eewich woonen sal" 3). 

Vele uitleggers achten het noodig op te merken: ,,god is wel aire 
weghen, maar meest in den hemel*' {Corte Bedudinghé)^). 



1) Van de uitwerking van het tweede punt, dat „die hemele sijn alreruumste 
in den oragange", haalde ik reeds iets aan bij de behandeling der theologische 
deugden ; zie boven bl. 100 v. Veigelijk voorts preek 12 van Scutdorpe , die de- 
zelfde vier punten aangeeft , en o. a. zegt : Evenals de hemel geregeld rondwentelt 
en toch nooit van plaats verandert, zoo moet ook de ziel zich steeds in gehoor- 
zaamheid aan God bewegen , maar nimmer van God afwijken of Hem weerstreven. 
De ziel moet regelmatig lichaam, zinnen en ledematen in beweging brengen, 
zoodat het hoogere heerscht over het lagere. Maar sommigen zijn als de aarde, 
die „interdum habet motum proprium raalum et noxium per ventum inclusum , 
id est per malam inspirationem dyabolicam". Gelijk de hemellichamen door hun 
beweging , licht en invloed onmerkbaar in de lagere lichamen veranderingen teweeg 
brengen, zoo zal ook de door deugden verlichte en tot Gods wil genegen ziel 
andere zielen bewegen tot deugd en godsvrucht. Maar van de verkeerde ziel 
gaat evenzeer een verderf elij ken invloed uit. In de Expodtio (Utr. hs. 164) wordt 
gezegd , dat de heiligen hemelen genoemd worden „propter vitae sublimitatera — 
bonorum operura claritatem — propositi firmitatem — Deum in celis quiescentem 
per gratiam". 

2) fol. 107. 

3) Zie ook fol. 5 van hs. 1034 der Utr. Univ. bibl. 

4) Zoo ook Scutdorpe (preek 11) en Godschalc; terwijl het Pater noster mit 
een corte glose (Hs. Amst. I D 6) zegt: „Al is god ouer al wesentlic, allé crea- 
turen vervullende tegen woirdelic , alle dinc duer ziende ende bescouwende, ende 
raogentlic alle dingen regierende , ende sonderlinge in den rechtuairdigen menschen 
ouermits synre gratiën, als geseyt is, so is hi nochtans ab-e sonderlingeste ende 
genuechlic bouen allen menschen gepeynse in den heyligen engelen ende in den 
glorificiei-den zielen ouermits glorie, die in den licht synre glorien bescouwen 
altoes in den hemelen die ewige clairheyt synre godliker naturen in wonderliker 
weelden ende in ewiger vruegeden". 
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Bleek ons reeds , hoe in de aanspraak des gebeds de drieëenheid 
gezocht en gevonden werd, Geilhoven ziet hier verband met de 
theologische deugden. Pater ziet op Hem, in wien wij gelooven; 
noster doet denken aan Hem , dien wij liefhebben ; en qui es in 
celis wijst op Hem, naar wien onze hoop zich uitstrekt. 

Hooger dan deze veelszins splinterige beschouwingen staat de 
verklaring van Vives, die in de aanspraak ziet eene heenwijzing 
naar twee zaken, uit welker beschouwing het geloof ontspruit. 
Zonder geloof is geen verhooring te wachten; het geloof echter let 
op wat God kan , en op wat Hij wil doen. Zijn wil wordt verklaard 
door zijn vadernaam , zijne macht door zijne hemelsche woonplaats. 
Maar de vadernaam staat voorop, opdat die naam ons aanlokke, 
eer zijne grootheid ons afschrikke; en opdat wij uit zijn wil reeds 
vertrouwen geput hebben , eer wij nog gevraagd hebben naar zijne 
macht. Zien wij dan de grootheid van zijn vermogen , dan zinken 
wij, overweldigd door zijn majesteit, neder i). 

De eerste bede. Guido ziet in de woorden Uw naam worde 
geheiligd niet eene eigenlijke bede, maar eene vraag om verhooring 
des gebeds 2). In het woord sanctificetur ligt nl. een drievoudige 
eisch, waaraan elk gebed moet voldoen, opgesloten: het moet ge- 
schieden met vast geloof, het moet vragen om eene goede zaak, 
en het behoort voort te komen uit een godvruchtig gemoed 3) ; 
terwijl dan in de vierde plaats het nomen tuum er op wijst, dat 
elk gebed in den naam van Christus moet opgezonden worden. 

Geilhoven deelt tweeërlei verklaring mede. Met ,,uw naam'* kan 
vooreerst bedoeld worden de eer en de kennis van Gods naam. 
En de bedoeling van de bede is , dat de eer en de kennis van zijn 
naam in ons verstand bevestigd worde door een zuiver geloof, in 
ons gemoed door hartelijke liefde, en in onzen wandel door vol- 
ij verigen arbeid 4). Doch ,,uw naam'* kan ook zien op hen, die 



1) Dit als proeve van den trant , waarin Vives verklaart. Ik zal verder slechts 
een enkele maal op hem wijzen, daar hij buiten de middeleeuwsche beschouwing 
staat. Petrus d'Ailli spreekt ook van caritas en maiestas. 

2) Zie boven bl. 138. 

3) Sanctum beteeken t volgens Guido : firmum — sine terra — sanguine 
tinctus. Zie dergelijke woordafleidingen bij Van Vloten , a. w., bl. 225 v. 

4) De Tabuta fidei zegt: „ut sanctificetur et glorificetur nomen dei in nobis 
per bona opera". 
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Gods naam dragen, op de Christenen i) , zoodat deze bede dan 
wil zeggen: Maak ons waarlijk Christenen, laat ons den naam 
van Christus waardig dragen, doordat wij Hem navolgen en aan- 
hangen 2). 

Scutdorpe3) noemt vier dingen op, die ons gemoed er geschikt 
voor maken, dat 's Heeren naam daarin geheiligd worde: de 
overdenking van Christus' lijden, de verachting van wereldsche 
dingen, de oefening in 't goede en standvastigheid; terwijl hij bij 
deze bede niet nalaat te wijzen op de lastering van Gods naam '^). 
De Corte Bedudinghe zegt eenvoudig, maar duidelijk: ,,hi moet 
in ons hillich schinen", en waarschuwt tegen misverstand dezer 
bede. .God is immers volkomen heilig in zich zelf; zijn heiligheid 
behoeft niet toe te nemen, maar zij moet meer uitblinken in zijn 
schepselen. Zoo zegt ook Godschalc: 

Hier begheren wi, als sinte Augustijn seyt ende die glose, 
dat die naem gods, die altijt gheheilicht ende ghebenedijt is 
in hem seluen, mach in onse woerden ende wercken werden 
gebenedijt; dat wi alle onse wercken bestaen ende eynden 
sullen in den naem gods ende ter eeren gods , als sinte pauwels 
ons leert. Ende dat onse wercken niet contrarie en zijn die 
wercken christi iesu. Veel menschen vintmen, die den naem 
christi vueren , ghelijc alle kersten menschen .... mer weinich 
sijnder, die den naem ende die heilige dagen gods heilich 
maken doer haer heylighe wercken .... ende doen god sinen 
heyligen naem oneer met lieghen, bedriegen, sweren, ver- 
sweren, vloecken, vermaledien, den naem gods versaken. . . .0) 

De tweede bede. Godschalc breidt deze bede aldus uit: 

O lieue vader, want ie van mijn seluen niet hebbe, want 



1) Godschalc herinnert ook aan den doop in Christus' naam. 

2) „Dyn vaderlike name werde an vns bestedighet an gnaden, dat wy dyne 
vterwelden leuen kyndere ewichliken moten heten vnde in warheyt wesen." lezen 
we in hs. V 52 der Kon. bibl. (fol. clxxxii v.). — Vgl. ook mijn proefschr., bl. 1 15. 
Van de daar aangehaalde „contemplacie ende meditatie" vond ik een afschrift in 
Utr. hs. 1036, fol. 61 verso en vv. 

3) preek 15. 

4) preek 14. 

ö) Zie ook bij Scutdorpe, preek 13. 
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alle onse rechtuaerdicheden en zijn anders niet dan een 
beulect laken als Esayas seyt, alsoe en can ick in dijn 
rijcke niet comen, ten si dat ghi eerst tot mi coemt ende 
met dijn wtgerecte armen mi ophelpt om in dat hemelrijck 
te comen . . . 
In overeenstemming hiermede vraagt Guido, waarom de bede 
niet luidt: adueniamus in regnum tuum, en antwoordt: omdat de 
heerlijkheid van het paradijs niet geschonken wordt uit verdienste, 
maar uit genade; wij kunnen er niet heengaan, zij moet tot ons 
komen 1). Geilhoven weet echter een dubbelen zin aan de bede te 
geven: de strijdende kerk kome door gerechtigheid tot U, o God, 
in heerlijkheid — het rijk Uwer heerlijkheid kome tot ons , doordat 
wij er open oogen voor krijgen. Zoo krijgt bij Scutdorpe 2) en bij 
Bernardinus het woord rijk drieërlei beteekenis; daar is een regnum 
dei intra nos3), extra nos (de kerk), en supra nos (de heerlijk- 
heid). Het is van belang om daarmede te vergelijken, wat de 
Bedudenis'^) zegt: 

Als wi dit woert spreken, so moten wi begheren dat ons 
dat rike gods toecomen moet , nader dat wy niet langher leuen 
en mógen op eerdrike, dat ons dan dat rike van daer bouen 
toecomen moet. In eenre ander wijs moghen wi begheren, 
dat ons sijn rike toecomen moet. Onse lieue here secht in 
den ewangeli : Suect ende ghi sult vinden. Oec secht hi : Suect 
ierst dat rike gods. Daerna secht hi noch meer ende secht: 
Dat rike gods is in v. Nv wil dan onse lieue here, dat wi 
dat rike gods in ons seluen sueken ende vinden , ende dat wi 
des ietswat ghebreken in der tijt , ende dattet in ons beghinne 
in dit leuen; want waerlike moghen wi dat rike gods in ons 
seluen voelen verborghen. Ist dat wi hier in dit leuen enen 
voersmaec vercrigen van den ewigen leuen, waerliken so 



1) Daarom lezen wij in de schuldbelijdenis van Utr. hs. 1036: „O Heere, 
hoe verre is v ryck van myn; want also myn sinnen tot sonden geneycht sijn, 
te weten tot houerdie, tot giericheyt, oncuysheyt ende tot alreley sonden, die 
dagelix in mij regnieren." 

2) preek 16. 

3) Bernardinus: regnum conscientiae. 

4) Dev. hs. der Exposicie, fol. 4ii verso. 
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mogen wi seker hopen , dat wys eweliken ghebruken sullen na 

desen leuen mit godei). 
In de Method/us Confessionis van Viexmont en in de Tabula 
Hdei wordt bij deze bede gedacht aan het koningschap der geloo- 
vigen; wij bidden hiermede, zegt het laatstgenoemde traktaatje, 
,,ut deus faciat nos coheredes regni". Ook hier wil de Corte Be- 
dudinghe mogelijk misverstand afsnijden. Dat rqk komt zeker, 
maar ,,wi verwecken onse begheerte toe dien rike, op dattet ons 
come'*, zoodat niet wereld, vleesch, duivel en zonde over ons 
heerschen, maar Grod in ons regeere2). 

De derde bede. Waarom luidt de bede niet: facias volunta- 
tem tuam? zoo vraagt Scutdorpe3). En zijn antwoord is, dat 
Chrysostomus er op gewezen heeft, hoe, als de bede aldus gefor- 
muleerd was, het zou schijnen, alsof het alleen Gods werk was, 
als wij iets goeds doen of het hemelrijk verkrijgen. Luidde echter 
de bede: faciamus voluntatem tuam, dan zou het den schijn heb- 
ben, alsof alles van onzen vrijen wil afhing. En het een is zoo 
min waar als het ander; want al heeft God ons geschapen, zonder 
dat wij daartoe medewerkten, toch werkt Hij onze verlossing niet 
uit, tenzij wij zulks willen en ons tot Hem keeren. En iets verder 
haalt Scutdorpe een woord van Augustinus aan: Wij maken door 
ons bidden niet, dat God wil, daar zijn wil onveranderlijk is 
evenals zijn wezen; maar zijn wil geschiedt in hen, die doen wat 
God wil, en dat doen naar zijn wil. Zoo zegt ook Herentals^): 



1^) Schoon is de korte omachrijving op fol. clxxxiii van hs. V52 der Kon. bibl.: 
„Wone iu vns hyr myt dyner gnade, also dat wy ewichliken moten wonen in 
dinen ryke." 

2) In de „contemplacie ende meditatie" (zie boven bl. 150, noot 2) worden 
de tweede en de derde bede verbonden: „Laet v ryck toekomen ende maect v 
woenstadt in onse harten , ende regiert dair in alle onse gedachten , woerden ende 
wercken, also dat wy niet meer en doen tegen uwen godtlycken wille, maer dat 

uwen wille geschye inder aerden , also hij geschiet in den hemel Maer , o 

lieue heere ende vader , or.s vlees is so cranck , die werelt en de duuel tempt eren 
ons altoes, also dat wij altijt rebelleren tegen v godlycken wille." (Ik citeer hier 
naar hs. 1086 der Utr. Univ. bibl., fol. 63.) 

^) preek 25. 

^) fol. cviii verso. 
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Vader, wi weten oec wel, dat uwen wille altoos eenichsins 

geschien sal, alst v ymmer belieft, want niemant en mach v 

wederstaen, alsoot wel biljet inde verdoemde in die helle, 

daer uwen wille ouer henlien gheschiet, al ist te haerlier on- 

dancke. Ende nv bidden wi , , vader , dat in ons anders moet 

zijn , te weten dat uwen wille ons altijts euen blidelic willecome 

moet zijn, wat ghi ons oock verbieden oft beuelen oft toe- 

seynden wilt, also hi altijts euen blijdelie willecome is dien 

lieuen heyligen inden hemel. 

Het ,,op aarde" wordt meestal verklaard, alsof er stond ,,in 

ons". De mensch, zegt Guido, heet in de Schrift aarde en de 

engelen of heiligen in het paradijs heeten hemel (Ps. 19 : 1 1) , 

zoodat de zin van de derde bede deze is : Uw wil geschiede in ons, 

aardsche menschen, gelijk hij geschiedt in engelen en zaligen. Of, 

zoo zegt hij verder, men kan bij ,, aarde" aan de strijdende, bij 

,, hemel" aan de triumfeerende kerk denken. Wat God dan in ons 

wil, vat Bernardinus samen onder drie punten: herstelling onzer 

natuur, vermeerdering van genade, voltooiing van heerlijkheid. 

Treedt zoo het objectieve op den voorgrond, bij Scutdorpe2) 
wordt meer gelet op het subjectieve element der gehoorzaamheid. 
Met verstand, met blijdschap, met ootmoed en standvastigheid 
moet God gehoorzaamd worden; en zijn wil over ons is dus, dat 
wij boete doen , de waarheid erkennen , Hem liefhebben , het goede 
betrachten , voor Hem lijden , Hem in alles danken en in het goede 
volstandig blijven. 

De vierde bede. De uitlegging dezer bede beweegt zich 
vooral om de beteekenis, die aan het woord ,, brood" gegeven 
wordt. Bleef Maerlant^) staan bij de voor de hand liggende ge- 
dachte aan wat tot het stoffelijk leven noodig is : brood en kleeren, 
meestal nam men een veelvoudigen zin van dit woord aan. De 
Spieghel des kersten gheloefs denkt aan drie dingen: aan nood- 
druft , aan het sacrament des altaars en aan het eeuwig leven. Bij 
Guido is ook van drieërlei brood sprake, maar de derde soort is 



1) Vgl. boven bl. 147. 

2) preek 22—24. 

3) in zijn Rijmbybcl (N. T., cap. 33); zie Lelong, Boekzaal j bl. 16U. 
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het ,,panis spiritualis austere penetentie". Deze gedachte wordt 
dan nog verder uitgesponnen, doordat Guido in de vijf gerste- 
brooden, waarvan in Joh. 6:9 vv. gesproken wordt, bij de 
spijziging der vijf duizend, ziet de vijf deelen der penitentie: be- 
rouw, biecht, gebed, aalmoezen, vasten. 

Godschalc, die eveneens eene drievoudige beteekenis aanneemt, 
spreekt in de derde plaats van het woord Gods. Hq werkt dit laatste 
uit door te wijzen op de drie brooden uit Luk. 11 : 5. 

Als wi die sermonen horen , wilt ons dan verleenen die drie 
brooden , daer of staet Luce xi. Dat eerste broot der kennisse 
int verstant. Tweetste om te onthouden in der memorien. 
Tderde om daer na doechdelic te leuen in der wille i). 

Met hem komt Bernardinus overeen, als hij onderscheidt licha- 
melijk brood voor 't lichaam, geestelijk brood voor de ziel en 
sacramenteel brood voor ziel en lichaam beide 2). 

Aan vierderlei brood wordt gedacht in de Exposide: „daer is 
broet der naturen, broet der leringe, broet der gracien ende der 
glorien.*' Wij hebben hier dus eene combinatie van wat wij von- 
den in de Spieghel en in het Pater noster van Godschalc. Over 
het genadebrood, waarmede de ouwel van het avondmaal bedoeld 
wordt, wijdt de Exposicie het meest uit. Scutdorpe heeft dezelfde 
indeeling, en wijst er op, hoe het natuurlijk brood, waarom wij 
bidden, met vlijt verdiend, met mate genomen, met dankzegging 
gebruikt en met milde hand aan de behoeftigen uitgedeeld moet 
worden. Dionysius slaat een ander spoor in, als hij behalve van 
stoffelijk en sacramenteel brood (dit laatste omschreven met de 
woorden: seu desidera pia et devotionem internam) spreekt van 
geestelijk brood (charitatem et gratiam et bonam operationem 3) , 
quibus reficitur .... anima) en van tranenbrood (opdat wij zouden 



1) In de meergenoemde schuldbelijdenis uit Utr. hs. 1036 wordt alleen gedacht 
aan „v godtlicke woerden, die ick dickwils mit groten verdriet onweerdelicken 
ontfangeu ende gehoert hebbe". — Branteghem sprak in de voorrede van zijn 
Jesn Chriisli vita^ doelende op de preek en het lezen der Schrift, ook over 
„supersubstantialis ille verbi panis"; zie mijn proefschrift, bl. 135. 

2) Zie voorts nog de „contemplacie ende meditatie". 

3) Der beschlossen gart des rosenkrantz Marie zegt : „Unnd von dem dryten 
(brot spricht Cristus) : Wirckend die si)ei8S , die nymmer verzeret wirt." Zie 
GöBL, S. 158. 
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weenen van verlangen naar het hemelsch koninkrijk, eigen en 
anderer zonden beschreien en tranen van mededoogen storten over 
het lijden van Christus) i). 

Durandus2) spreekt van vijf brooden, waarvan wij vier op de 
pelgrimstocht en een in het vaderhuis noodig hebben. Deze vier 
zijn, behalve panis corporalis en saeramentalis : panis spiritualis 
ad informationem (waarbij ook op Luk. 11 : 5 3) wordt gewezen) 
en panis doetrinalis ad fruitionem (waarbij wordt aangehaald: Ve- 
nite, comedite panem meum). 

Geilhoven wijst op het ,, eiken dag'* van Lukas; hodie wil zeggen 
continue. Eene schoone verklaring geeft Viexmont in zijne Metho- 
dtcs confessionis 4) : dit leven wordt wegens zijn kortheid en wegens 
de onzekerheid van wat er morgen zijn zal , voor één enkelen dag 
gerekend. Herentalsö) ziet in het woordje ,, heden'* eene veroor- 
deeling van alle begeerlijkheid en eene aansporing tot vertrouwen: 
Ende wi en willen der ghiericheyt gheen plaetse geuen om 
te begeeren voor veel dagen, mer wi en begeeren niet dan 
den noot om hedent, want wi v dagelicx willen bidden, ende 
want ghy ons vader zijt, die onsen noot weet, ende dat wi 
op V voorsienicheyt betrouwen. 

De uitdrukking supersubstantialis kan , volgens denzelfden 
schrijver, verstaan worden zoowel van 't sacrament des avond- 
maals, waarin alle sacramenten opgesloten liggen, als van het 
lichamelijk brood, dat alle sufficientia victus in zich bevat. Daar 
van oudsher het Onze Vader bij de mis gebeden werd tusschen 
de zegening en het gebruik van den kelk, werd het met de mis 
in verband gebracht, en werd vooral de vierde bede toegepast op 
de eucharistie 6). 

Schoon en innig laat Wessel Gansfort 7) zich uit: Geef ons Jezus 
Christus, niet als een steen (nl. een steen des aanstoots), maar 



1) Vergelijk hierbij wat Göbl, S. 158, mededeelt. 

2) Rationale, Lib. IV, cap. xlviii, 12 (I Lugd. 1012, fol. 191). 

3) Er staat verkeerdelijk: Matth. 4. — Zie boven, bl. 154. 

4) Vgl. mijn proefschrift, bl. 49, noot 5. 

5) fol. cviii verso. 

6) Zie GóBL , S. 15B , 156 , en vgl. Von Zezschwitz , II i2, S. 153. * 
'7) De Orationej Lib. VIII, cap. i [Opera y Gron. 1614, p. 140 s.) 
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als het levende en levendmakende brood. Voor ons, die tusschen 
de engten van dood en leven geplaatst zijn, is dit brood alleen 
noodig; want het is het licht en het leven voor hen, die in zijn 
naam gelooven. Die gelooft, eet. 

Sed ut quotidie mandueet hunc panem, et sit ei panis quo- 

tidianus, crebro oportet commemoraret , dicente Domino: Hoc 

facite in meam commemorationem. Nemo nempe, tam frigidus 

charitate, tam devius veritate, quin pie possit, cum velit, 

commemorare quae Dominus Jesus pertulit, docuit, donavit, 

quae praecepit , promisit .... 

Hier is de middeleeuwsche avondmaalsleer niet meer aan het 

woord, maar hooren wij die opvatting, die van zooveel beteekenis 

zou wezen in den tijd der Reformatie. 

Meer dan bij eenige andere bede werd bij deze nadruk gelegd 
op elk woordje. Zoo doet Vives; zoo ook Godschalc, als hij deze 
bede beschouwt als een smeeken om ,,vuericheyt teghen die 
traecheif' i). 

De vijfde bede. Het toevoegsel ,, gelijk ook wij vergeven 
onzen schuldenaren'* gaf bij de uitlegging tot verschillende opmer- 
kingen aanleiding. Geilhoven wijst op het woord van Augustinus, 
dat, zoo wij in deze bede leugenachtig zijn, het gansche gebed 
geen waarde heeft. Nu wil hij dit woord van den grooten kerk- 
vader niet verwerpen, maar hij tracht het om te zeilen, door de 
onderscheiding te hulp te roepen van een bidden in propria per- 
sona en een bidden in persona ecclesiae. Wanneer iemand, die 
haat koestert tegen een ander, dit gebed bidt, dan bidt hij volgens 
Geilhoven in den persoon der kerk; of, zoo hij in eigen persoon 
bidt, dan moeten de woorden ,, gelijk wij vergeven'' opgevat worden 
als „gelijk wij behooren te vergeven". In zulk een geval moge zulk 
een gebed al geen waarde hebben tot verkrijging der heerlijkheid, 
het strekt toch wel tot verkrijging der genade. Guido heeft dezen 
uitweg gevonden, dat de haatdragende altijd bidt in persona ec- 
clesiae (en dus niet zondigt, als hij dit gebed doet), omdat hij 
immers zegt: vergeef ons, en niet: vergeef mij^). Veel dieper is 
de opvatting van Herentals: 



1) Zie iijijn proefschrift, bl. 217 v. 2) Vgl. Kerkh. ArcK IV, 159. 
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Ende somtijts hebben wi ooc onsen euen mensce, die tegen 
ons altemet misdoet ende wi tegen hem. Mer eylaes, tis een 
wijt verschil vander misdaet van ons euen mensehe tegen ons 
ende van ons misdaet teghen v, onsen beminden vader. Nv 
met dat ghijt onslieden also beueelt , so vergeueh wi so gaerne 
ende gewillichlike allen onsen euen menschen al haer misda- 
den , die si tegen ons misdaen hebben. Biddende dat v believe 
alle onse misdaden, die wi tegen v misdaen hebben, te ver- 
geuen, also wi allen onsen euen menschen de haerlier vergheuen. 
Want, vader, souden wi v alle die schuit moeten betalen van 
alle onsen sonden, ten ware in ons niet, de minste van alle 
onse sonden te rechte te voldoen. 
De Exposide^) toont aan, wat het rechte vergeven is: 

Merct oec, dat hi inder seluer parabelen 2) secht van uwen 
herten, opdat hy van ons neme al ghebrec der gheuenstheit , 
dat is der gheuensder lijdsamheit, als een mensehe verghift 
mitten monde ende niet mitten herten, want waerachtige lijd- 
samheit .... is ander luden quaede gelycmoedelike te dragen, 
ende teghen hem, die ons quaet doet, mit geenre droefheit 
beruert te werden, want die also eens anders quaet verdraecht, 
dat hi nochtan al swighende hem bedrueft ende tijt sueket 
behoerlikes weder gheldens, die en bewijst niet, mer hi toent 
lijdsamheit; dat is: hi en heuet si niet van binnen, mer hi 
venset si van buten, 
waarnaast het volgende stuk uit de Bedudenis^) mag gelegd 
worden : 

Nv mochte yement voert seggen: here, mi is seer veel mis- 
daen, nochtan wil ie dat gherne vergheuen alsoe, dat ie hem 
nummer en wil quaet doen of quaet beraden; mer gheschiede 
hem quaet , ie en solde niet drouich sijn , mer ie solde dencken : 
hi eychdet wal, ende solde mi des verbliden. Sunte iohannes 

crisostemus antwoert hier op : Vrient , gi bid inden 

pater noster: Here, verghif onse misdaet, als wi vergheuen 
denghenen, die tegen ons hebben misdaen. Nv mach onse 



1) fol. 75 V. 

2) nl. de gelijkenis van den onbarmhartigen dienstknecht. 

3) fol. 80 V. van het. Dev. hs. der Ei-podcic 
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lieue here antwoerden: Ie vergheue di dine misdaet also, dat 
ie di gheen quaet en wil doen noeh beraden, mer trecket di 
die duuel in die helle, ie sal oec blide sijn ende en kierens 
niet, want onse lieue here secht in den ewangeli: mitter seluer 
maten, daer ghi mede metet, sal men v weder meten. Nv 
mach dese mensch voert seggen: Here, ie en wil hem niet 
quades doen noeh beraden, ende gheschiede hem quaet, dat 
weer mi leet, mer ie en kans also lief niet hebben als ie te 
voren hadde, eer hi mi misdede. Vrient, ghi sijt noch quel- 
liken beraden; en wildi niet, dat v onse lieue here minne als 
hi te voren dede ? Ja , hi minnet v meer ende alsoe moet ghi 
oec doen. Ende dat onse lieue here den bekierden sunder 
lieuer heuet dan te voren, des is ons sunte peter een ghetuuch, 
den hi na sijnre versakinghe den ouersten van alle sijnre hei- 
liger kerken makede, ende sunte pauwei ende sunte maria 
magdalena ende sunte mattheus ende veel ander heiligen, die 
te voren sunderlinge grote sunders waren ende sundersehen. 
ende also veel te meer heuet hem onse lieue here sunderlinge 
ende grote teyken der minnen bewijst, als die apostel spreket: 
Daer die sunde heuet ouerghevloeyt , daer sal die gracie ouer- 
vloedelic comen. 

Nv moehtestu voert seggen: Ie wil nv, here, minnen van 

alle minen herten , mer ie en wil hem gheen teiken tonen der 

minnen of der vrienscap , als in toespreken ende des ghelykes. 

Neen, vrient, alsoe en moechdi niet doen. Ghi slaehtet den 

ridder , die op sine brieue gheleent hadde hondert pont teghen 

enen borgher; ende doe dese* ridder betaelde desen borgher 

sijn hondert pont, en nam hi sine brieue niet weder; ende 

het gheviel, dat dese borghe desen ridder te tale sette van e 

liber ende verwannen mit sinen brieuen, ende also bleef die 

ridder in den scade. Desghelikes ist oec met v. 

Bij de ,, schulden" werd zoowel aan de zonden als aan de straffen 

gedacht. Het woord gaf aanleiding om de zonden vooral op te 

vatten als verplichtingen. Volgens de Fxposicie^) hebben wij vijf 

schulden, 

van welken is te wete , is dat wi yets wat achter laten , voer 

1) fol. 70. 
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gode sijn wi schuldenerSj dat is overtreders ende sunders. Ten 
iersten sijn wi schuldich onsen hope te setten in gode. Ten an- 
deren male gehoersam te wesen onsen prelaten. Ten derden 
male enen yegheliken weder te gheuen , daer hi recht to heuet. 
Ten vierde male al dat ons misdaen is, van herten te vergheuen. 
Ten vijften male ons te ontholden van vleischeliken welden. 
Ouermids den iersten werden wy geordiniert tot gode. Mitten 
anderen tot onsen prelaten, die ouer ons holt die stat gods. 
Mitten derden (tot) onsen naesten. Mitten vierden tot onsen viant. 
Mitten vijften wort een mensche tot hem seluen geordiniert. 
Zoo wordt dus hier aan deze bede de geheele plichtenleer vast- 
gehaakt. Hoe wij onze schuld tegenover God nimmer kunnen 
voldoen, toont de Bedudenis^) aldus aan: 

Mer wi sijn hem sculdich te dienen mit allen dienste den wi 
vermoghen. Hier af spreket een heilich mensche ende sechde 
tot gode: here, ie bin die my altemael schuldich gheue, want 
al dat ie hebbe ende dat ie bin, hebdi my verleent v mede 
te dienen. Anderwerue bin ie, here, die mi al te mael schul- 
dich geue, want du dy seluen heueste ghegeuen om mi ende 
ghecoft mit uwen bloede ende mit uwer passien. Daerom bin 
ie di schuldich meer dan ie bin of dan ie vermach. Lieue 
here, sechde hi, wat sal ie geuen om di seluen? 
Volgens Scutdorpe2) zijn wij niet slechts schuldenaars jegens 
alle menschen, maar ook jegens de heiligen in den hemel en de 
zielen in het vagevuur. Tegenover de verdoemden hebben wij geen 
verplichtingen; wij kunnen hen niet bevrijden; maar wij behooren 
hun de beleedigingen te vergeven en terug te geven, wat wij op 
verkeerde wijze van hen verkregen hebben. Voorts somt hij acht 
weldaden op, die ons tegenover God tot schuldenaars maken 
(schepping, herschepping, verhooging, verrijking, onderrichting, 
barmhartigheid, bescherming en begenadiging) 3). 

Hoe het begrip verplichting in schuld, en dit weer in zonde 
overging, kunnen wij hooren bij Vives4): 



1) fol. 78 verso van het Dev. ha. der Expodeic, 

2) preek 31 en 32. 

3) preek 33. 

4) Opera, II 218. 
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Debemus celsitudini tuae venerationem , debemus paternitati 

obedientiam et obsequium, bonitati benevolentiam , ut aman- 

tem redamemus; debemus pro beneficiis atque amplissimis 

muneribus gratitudinem , debemus veraci fidem, optimo ae 

potentissimo fiduciam. Haec quoties non prestamus , quum res 

poscit, et poscit quam creberrime; debitum non dissolvimus, 

sed alienum detinemus. Verum quis haec praestat omnia? 

Nemo est, qui non multa et multum singulis momentis debeat. 

Si dixerimus, quod peccatum non habemus (inquit discipulus 

tibi charus), ipsi nosmet seducimus, et veritas in nobis non 

est. Et qui proposuit nobis hanc formulam cunctis communem , 

cunclos pronuneiat obnoxios esse debito, hoc est peccato. 

Wie zich geen schuld bewust is, zoo gaat Vives verder, bidde 

met den psalmist: reinig mij van verborgen afdwalingen. Ieder 

draagt in zich om eene kweekplaats van misdaad. Bovendien, 

heeft Christus gebeden voor de zonden der zijnen, en die op 

mystieke wijze zijn zonden genoemd , zoo moeten wij ook uit liefde 

bidden voor de misslagen der broederen. Als toch het Hoofd zulks 

doet voor de leden, hoe veel te meer moeten de leden dan zulks 

voor elkander doen. 

Het verdient opmerking, hoe het wereldlijk recht zich somtijds 

meent te moeten rechtvaardigen tegenover deze bede. Zoo lezen 

wij in de ,,Nye Auerdrachten*' van Zwolle i) het volgende stukske : 

Woe de richter harmhertich wesen zal 

ende ock rechtueerdich. 

Een richter is neet barmhertich , de enen bosen verlost ende 

laet hem leuen ende dat hy dan boser wort ende doet dieflycker 

oeuel, omdat zyn boosheit ongericht blifft. Ie dode enen boesen 

ende stoerde met zynder pynen mennigen boesen. lek ontferme 

my ouer de genne, de hy onsculdelyck moerde, beroeffde off 

kracht dede. De leere seggen: du zulst vergeuen, op dat dy 

Godt vergeue. Die glose aldus: du suist vergeuen omme Godt, 

dat dy misscheet, mer neet dan an guede wysheyt. Want 

wanneer du recht rechtes, so wert Gods toorne gelesset ende 

Godt en richtet dan der misdaet neet meer. Ende wan du neet 

richtest, zo wort hy vertornt. 



1) Mr. A. Teltinc; , Stadhoeken van Zwolle , Zwolle 1897 , bl. 503. 
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De zesde bede. De bede ,,Leid ons niet in verzoeking" wekte 
meer dan eene bedenking en eischte dus meer dan eene opheldering. 
Zoo werd in den Bijbel , die tusschen 1477 en 1488 te Keulen gedrukt 
werd , deze bede in Matth. 6 van eene glosse voorzien i) : 

Ende en leyde ons niet (dat is: en laet ons niet geleyt 

werden 2)) in bekoringen (niet, dat wy niet bekeert sollen 

werden, dan van der bekoringen niet verwonnen en werden). 

Op de volgende wijze tracht de Exposide^) de moeilijkheden 

op te lossen: 

Haymo secht op dese stede des pater nosters, dat god 
nyment in die becoringe en leydet, mer dan schint hi in (te) 
leiden, wanneer hi yement gunt sinen quaden wille te vollen- 
brenghen, van welken te merken is, dat wi van den heren 
niet en bidden, dat hi ons niet en laet becoert werden, mer 
wi bidden, dat hi niet en lide, dat wi in gheleit werden in 
die becoringhe; want tis ons nutte, dat wi becoert werden, 
mer tis schadelic of verdomelic in die becoringe gheleit te 
werden. Want dan werde wi becoert mer niet in gheleidet in 
die becoringe, wanneer ons die werlt of dat vleische of die 
duuel yet ongheorlofdes radet , mer onse reden ende onse wille 
en ghift geen consent daertoe, dat si een ongheoerloft dinc, 
dat van gode verboden is, solde willen doen. Ende in dier 
manieren ist nutte becoert te werden, want en waer daer 
ghene becoringe, so en waer daer ghene vechtinghe; en die 
ghene vechtinge en hadde , en mochte niet verwinnen ; die niet 
en verwonne, en verdiende die crone niet, soe die apostel 
secht: Nyement en sel ghecroent werden dan die wittelike 
stridet. Mer dan gaen wi ende werden ingheleidet in die be- 
coringhe, wanneer wi der becoringhe consentieren , ende des 
menschen rede ende wille also ghebonden wort ende verwonnen 
van der becoringhe , dat hi dat goet , dat die duuel of die werlt 
radet of dat vleisch, ende dat god verbiedet, mitten werken 
begheert te vollenbrenghen. 



i) Lelonö, Boekzaal^ bl. 385, 397. 

2) Geilhoven zegt: inducas = induci permittas. 

3) fol. 82. 

TROELSTRA, Stof en Methode. 11 
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Guido onderscheidt tweeërlei temptatie i). Het woord wordt in 
Gren. 22 in goeden zin gebruikt; maar in 't Onze Vader wordt het 
in slechten zin gebezigd. Deze verzoeking komt van den duivel 
of van ons vleeschS). In 't eerste geval wordt zij alleen tot zonde, 
als wij er in toestemmen ; wederstaan wij haar , dan ontstaat daaruit 
verdienste; zoo heeft Christus ook wederstaan. In 't tweede geval 
is zij materialiter erfzonde en ,, quantum ad sui principium" niet 
in onze macht; maar wel is het in onze macht haar te weerstaan 
of er aan toe te geven. Dit toegeven kan weer tweeërlei zijn; een 
plotseling toegeven, als bij overrompeling, is eene vergeeflijke 
zonde; maar een welbewust toegeven is doodzonde 3). De Expo- 
sicie^) werkt dit denkbeeld ook uit en wijst daarbij tevens op het 
verschil tusschen Christus en ons: 

In drie maniere ghesciet die becoringe: mit rade, mit ghe- 
nuechten, mit consent; want die duuel radet, dat vleische 
heuet ghenuechte, die gheest consentiert ende die wille. Wan- 
neer wi becoert werden , so werden wi in ghenuechte of consent 
gheleidet, want wi, die van den sundighen vleische gheboren 
sijn, dragen in ons seluen, daer wi die becoringe van liden. 
Mer cristus, want hi god was, ende vleische ontfanghen 
hadde, dat van allen sunde vri was, hi mochte ouermids 
rade becoert werden, mer hi en mochte in die ghenuechte of 
consent niet gheleidet werden, ende daer om was alle die 
becoringe, die hem die duuel dede, wtwendich. Daerom allene 



1) Vgl. GöBL, S. 159. 

2) Gewoonlijk wordt gesproken van vleesch , wereld en duivel , als over temp- 
tatie gehandeld wordt. Zie het zoo even uit de Exposicie aangehaalde citaat; ook 
de „contemplacie ende meditatie" bij de derde en de vierde bede (vgl. mijn 
proefschr., bl. 115). In hs. V 52 der Kon. bibl. wordt op. fol. 183 onze bede 
aldus omschreven : „Lat vns nicht volborden [= toestemmen] in quade bekoringe 
des bosen gheysles vnde onses lichammes vnde mennigherleye bedreghinge der 
wertliken (sic) wollust." — Volgens Herentals, fol. 117, wordt in den doop de 
macht van vleesch , duivel en wereld gebroken. • — Zie nog boven , bl. 70 en 152. 

3) Vgl. Gerson, Opus tripartitum , I, cap. 15: „Eest dat hem die becoringe 
mishaecht of staet hise weder of hi en consenteert niet met vollen beraden wille, 
die en sondicht niet dootlic , ymmer en sondicht hi niet met dallen . mer verdient 
groot loon voer gode^ om dat hi die becoringhe roanlic wederstaet." 

4) fol. 83; vgl. boven bl. 9, noot 3. 
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consent des herten doet, dat die mensche ingeleidet wort in 
die becoringhe. 
Het verschil tusschen verzoeking en beproeving i) is echter aan 
den auteur der Exposide niet volkomen duidelijk geworden, al 
heeft hij er wel oog voor , dat de tegenspoed een zegen kan zijn 2) : 
Het is te weten , dat vier manieren der becoringe sijn welker 
drie yersten sijn toe ontfruchten, want si toe den sunden vor- 
deren, die vierde is verdrachlic te Uden, want si vordert of 
heipet tot verdienst; want daer is becoringhe der begherder 
hoecheit, der eertscher ghiericheit, der lichamliker wallusticheit, 
ende der vergancliker tribulacien of wederspoedes. 
terwijl hij dan verder breed uitweidt over het nut dezer be- 
proeving 3) : 

Die here prueft dan sine vriende mit becoringe der tribulacien 
in der werelt ende mit wederspoede, als een eerden potmaker 
die eerdene vaten prueuet inden 4) , want ist , dat die vate vast 
sijn ende wal ghebacken, so en hindert hem niet, datsi die 
potmaker tusschen sinen handen schuddet, ende geuen guet' 
geluut; mer en sijn si niet wal ghebacken, so spliten die vaten 
ende gheuen quaet gheluut. Des ghelikes gheuen guede kersten 
alse guede vaten inder becoringhe des wederspoedes guet of 
quaet gheluut ouermids dancbaerheit. 
Ongeduld in de beproeving wordt zwaar gestraft 5): 

Want die ghene, die niet en willen verduldeliken verdraghen 
die becoringhe der tribulacien, die in desen leuen is, mer 
liden si moyelic ende mit onlijdsamheit ende blasphemie ende 
mirmeracie , beghinnen hoer helle in desen leuen te liden ende 
ouermides onlidsamheit verwandelen si corte ende tijtlike pine 
in ewige pine. Ende dat hem is een veghevuer der misdaet 
ende ene vercrighinge der ghenaden; ende in veroekinge der 



1) Viexmont schijnt bij deze bede alleen aan verzoeking, en bij de zevende 
meer aan beproeving gedacht te hebben. Zie boven, bl. 139, noot )^. 
2; fol. 83 verso. 

3) fol. 86. 

4) Hier moet een woord ingevoegd worden : handen. 

5) fol. 89. — Van belang is in dit verband de omschrijving onzer bede in 
de Tabuia fidH: „ut deus non permittat nobia pati ultra quam possinuis pati . . ." 

11* 
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gracien ende der glorien , dat doen si hem comen in veroekinge 
der scolt ende in vertreckinge der ghenaden .... 
Volgens Geilhoven verzoekt ons de duivel op drie wijzen; voor- 
eerst, door ons al onze zonden, van jongs af bedreven, in ge- 
dachtenis brengen en zoo tot wanhoop te voeren, waartegen wij 
denken moeten aan Christus , die aan 't kruis voor al onze zonden 
voldeed — dan door ons alle goede daden, die wij van kindsbeen 
af verricht hebben , te herinneren en zoo tot hoogmoed en ijdelheid 
te verleiden, waartegen wij beseffen moeten, dat al het goede in 
ons gewerkt wordt door genade — in de derde plaats tracht de 
duivel twijfel aan het catholiek geloof op te wekken en ons aldus 
tot ketterij te brengen, waartegen men moet bedenken, dat men 
gelooft en wil gelooven alles, wat de heilige kerk gelooft. Scut- 
dorpe legt weer meer den nadruk op het subjectieve en denkt bij 
de verzoeking vooral aan ongeduld, hoovaardij, gulzigheid, on- 
kuischheid enz. i) 

De zevende bede. De verklaring der laatste bede vindt hare 
eigenaardigheid in de opvatting van het woord novriQov, Terwijl 
onze Heidelberger hier spreekt van den Booze, den Verzoeker, 
zoodat deze bede dan één geheel vormt met de voorafgaande, 
wordt in de middeleeuwen gedacht aan het booze of kwade, en 
slechts een enkele maal wordt in dat verJband van den duivel 
gesprokens). Gewoonlijk wordt hier gedacht aan schuld en straft). 
De Exposide neemt naast dezen breederen zin der bede 4) een 



1) preek 36—39. 

2) Herentals, fol. cix verso, is de eenige, die hier spreekt van den „viant, 
die vol qiiaelheden is ende alle quaet ons sonde willen opjagen" en daarbij blijft 
in zijne verdere uitlegging. De Corte Bedudinghe (zie Tinbergen, bl. 170 v.) 
noemt den duivel tusschen zonde en hel. 

3) Geilhoven en Scutdorpe : malum culpae et penae. Bonaventura onderscheidt : 
raalum culpae, miseriae et penae etemae. Vgl. boven, bl. 139. 

4) fol. 93 verso : „wattan properlic te spreken wi in desen ghebede bidden van 
den quaden des hates verloest te werden, nochtan ghemeenlic te spreken mogen 
wi segghen, dat wi hier bidden van allen quaden der schuit ende der pine ver- 
loest te werden , beide dat teghenwoerdich ende toecomende is. Waerom te merken 

is " Zie het het vervolg, boven bl. 15, noot 4. (Vgl. Scutdorpe, preek 

43-45.) 
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engeren zin aan, doordat zij deze bede in verband brengt met de 
hoofdzonde van den haat (nijd) i). 

Guido zegt, dat hier alleen bedoeld wordt het malum penae 
eternae{, dat is absoluut kwaad; tijdelijk kwaad kan wel eens goed 
zijn^). Dionysius daarentegen spreekt hier van bevrijding ,,ab 

omni peceato et a malis poenalibus ac adversitatibus uni- 

versis"3). Godschalc legt meer den nadruk op het verlossen j en 
beschouwt onze bede als een pelgrimsgebed: 
Sed libera nos a malo. 

Int sluten; want kinderen, bisonder die geuangen sijn in 
dese bedructe kerker des lichaems ende der werelt, ende wt 
hoer vaderlijcke erue verdreuen, grote verlanghen hebben ter 
stont hueren vaderlijcke erue te besitten, ende bi haren vader 
inder ee wichelt te wonen, alsoe bidden wij hier ghelijck als 
pelgrims, dat ghi doch ons verlossen wilt van alle quaet, bi- 
sonder des vegeuyers ende alle ander dat ons beletten mach, 
om terstont bij onsen vader te comen^). 
De verlossing heeft volgens de Exposide^) plaats op vier wijzen, 
ghelikerwijs dat die menschen in der werlt in vier manieren 
verloest werden; want die ghedaghet of ghewroget is, wort 
ouermides den richter des houes verloest. Alle menschen sijn 
totten daghe des gerichtes ghedaghet sonder vertrec voer gode 
te comen, reden te gheuen van alle dien, dat si gedacht heb- 
ben, gesproken ende gedaen hebben, van den guede dat si 
wt hebben ghegheuen, van alle oghenblic der tijt in welken 



1) Zie boven bl. 71». Godschalc heeft het hier over de onkuischheid, „want 
die oncuysheyt die menschen seer van god vervreemt." 

2) D'Ailli spreekt alleen over „poenalitatem predentem". 

3) In de „conteuiplacie ende meditatie" lezen we: „verlost ons van allen quaden, 
als van ons voerleden ende tegenwoerdige sonden , van die ewige pyne der hellen . . ." 
Zoo wordt de grens tusschen deze bede en de vijfde min of meer uitgewischt. 

4) Vgl. Dat paternoster int lanck (van 1575; Utr. hs. 1034, fol. 7 vei-so): 
„maer verlost ons van allen qnaden. Verlost ons van de ewige doot, van die 
peinne des vegeuiers , van allen dootsonden , van alle kettereij , van allen vianden 
der heilige kercke ende van allen, dat vns soude moegen deeren oft hinderen 
aen siel oft lichaem." — De Tahula fidei heeft : „ut deus liberet nos a malis et 
periculis omnibus preteritis, presentibus et futuris". 

5) fol. 99 vv. 
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si geleuet hebben; want god heuet twee houe; dat is die hof 
sijnre barmherticheit ende die duert die wile dat wi hier leuen; 
die ander hof is die hof sijnre rechtuerdicheit ende tot die 
gaen wi wanneer wi sternen. Die ierste hof is alre sachtmo- 
dighest ende die ander alre wredest; ende ist dat wi mit gode 
inden iersten houe weder versuenen willen , so werden wi 
verloest vanden andere 

Die ander manier te verlosen is als verloest wort , die belecht 
is in enen slote , ouermids anropen der leenheren. Ende aldus 
werden wi verloest mit ynnighen gebede, want onse sielen 
sijn binnen den slate onses lichames van der werlt, van den 
vleische ende van den duuel belecht, die mit oneyndeliker be- 
coringhen als mit stereken slaten die muren onser castelen 
pinen te verderuen ende ons in sunden te werpen; ende ist 
dat wi hem niet wederstaen en moghen, so sullen wi to den 
leenheren, dat is toe gode, enen bode senden, die bereit is 
ons te hulpen te comen ende vanden viande te verlosen , also 
vroe als hi van onse wegen enen ghetruwen bode siet comen 
tot hem. Een oetmoedich ende ynnich ghebet is een ghetruwe 
bode voer gode, dien dauid sande, doe hi sprac: O here, 
mijn ghebet moet gaen in dijn aensicht 

Die derde schuit ende manier te verlosen is , als verloest wort 
die mit schulde verbonden is met sijns selues guede, ende aldus 
wort een mensche verloest mit aelmisse te gheuen 

Die vierde manier om te verlosen is, als verloest wert die 
ghene, die schipbrokich wort in den meer, ouermids hulpe 
eens anderen schepes, ende aldus werde wi verloest ouermids 
anhanghinge des cruces ons lieuen heren. 

Amen. Amen wil, volgens de Corte Bedudinghe, zeggen: ,,ons 
ghescie, o here! dat wi bidden'' i). Zoo verklaart ook Guido het 
door fiat, opgevat als eene bevestiging van alle beden, die voor- 
afgaan. Scutdorpe2) behandelt de vraag, waarom dit woordje niet 
is vertaald door : het geschiede , of door : waarlijk , maar zoowel in 



1) In hs. V 52 der Kon. bibl. wordt het aldus omschreven: ,,Ghiff vns alle, 
des wy ynnichliken bidden, vnde othmodichliken van dy begheren." 

2) preek 50. 
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het Grieksch als in het Latijn het Hebreeuwsche woord is behouden. 
En het antwoord (ontleend aan Brito) luidt, dat in de woorden 
amen en halleluja de ,,antiquitas ab apostolis servata" verder 
bewaard blijft. Zoo verhaalt immers Johannés in Openb. 19, dat 
hij hoorde als eene stem veler wateren en als eene stem van sterke 
donderslagen, zeggende: Amen, Halleluja! i). Daarom moeten deze 
beide woorden op aarde gehoord worden, zooals zij in den hemel 
klinken 2). 

§ 10. Het Ave Maria^). 

De bespreking van het Ave Maria als een stuk der catechetische 
leerstof mag ons niet verleiden tot eene uiteenzetting van de Maria- 
vereering der middeleeuwen. Hoe hoog Maria gesteld werd, zal 
ons bij de raadpleging onzer bronnen van zelf blijken. Uit dit stuk 
van de geschiedenis der catechese stip ik alleen de hoofdzaken aan, 
en verwijs voorts naar hetgeen Esser, Göbl en Probst daarover 
hebben geschreven. 

Het steeds toenemend gebruik van het Ave Maria in de middel- 
eeuwen hangt samen met de opkomst van sommige monnikenorden, 
vooral van de Dominicanen en Cisterciënsers , die zich onder de 
bijzondere bescherming der Maagd Maria stelden. Daardoor stond 
reeds in de dertiende eeuw naast de beide oude stukken van het 
dooponderwijs (pater noster en credo) het Ave Maria 4). Toen dit 
gebed een der kenteekenen werd , waaraan men de geloovigen van 
de ketters kon onderscheiden , moest het in den boezem der kerk 
wel in waarde stijgen 5). In 1326 werd door paus Johannés XXII 
een aflaat verbonden aan het dagelijks driemaal bidden van het 
Ave Maria, waartoe het Angelus-klokje de geloovigen opwekte. 

Als gebedsformule stond het alras gelijk met het Onze Vader. 
Wel besloeg in het catechetisch onderwijs dit laatste, door zijn 
rijken inhoud, veel belangrijker plaats, waarom ook de verklarin- 



1) Eigenlijk staat in vs 6 alleen: Halleluja; in vs. 4 staan beide woorden. 

2) Zie voorts nog de Expositio in Utr. hs; 164, fol. 29 verso. 

3) Vgl. hierbij vooral Th. Esser, Geach. des cngl. Gntssesy 1884 (Hist. 
Jahrbuch der Görres-Gesellschaft V). 

4) Zie VoN Zezschwitz, II i2, S. 160; Esser, a. W., S. 95 ff. 

5) Göbl, S. 162 f. 
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gen van het Ave Maria betrekkelijk weinige zijni). Maar in de 
praktijk des levens behoefde de groetenis des engels niet onder te 
doen voor het gebed des Heeren. ,,Lieue kint," zegt Der Sielen 
Troestj ,,wat gebet dat di alre meest innicheit gheeft, dat selstu 
alre liefste lesen ende spreken , het is dat pater noster ende dat 
aue maria oft dat sy een ander ghebet" 2). Ook als liturgische 
gebeden staan zij naast eikander; bij altaarfundatiên treft men 
dikwijls aan de bepaling, dat de priester moest lezen een Miserere, 
de profundis, pater noster en ave Maria met de collecta3). 

Door zijn beknoptheid kon ook de armste van geest het leeren, 
en wie het zelfs zoover niet brengen kon , die stamelde althans de 
eerste woorden Aet al de innigheid zijns harten. Menige legende 
verhaalde van de liefde, waarmede Maria op zulke eenvoudigen 
nederzag4). 

Hoe de rozenkrans is ontstaan, is niet zeker, maar dat hij het 
bidden van het Ave Maria zeer heeft bevorderd, staat vast 5). 
Van onze bronnen spreekt Dirc van Munster ö) ,,van vnser lieuer 
vrouwen sou ter ende rosenhoet ofte crans, ende van onser vrouwen 
broederscap ende van den aflaten". Terwijl het bidden van den 
rozenkrans bestaat uit het opzeggen van vijftig Ave Maria's, 



1) Michaël Franciscus de Insulis, Speculum acrmonum bcatac inariac virginu^ 
super salutatione angelicaj Antw., G. Leeu 1487 (Campbell 1576); Bernardus, 
De laudibus beatae mariae virgini^ (Campb. 'J81i; Petrus de Aliaco, Meditatio 
.super angelica salutatione (Campb. 593); Bernardinus, Quadi-a^esimale de chris- 
tiana religione j sermo Lir (Dev. Incun. 473); Een corte glose opt Ave raaria 
(Hs. Amst. Univ. Bibl. 36 M =z I D 6 , fol. 60 vv.); zie voorts Campbell 1541. 

2) Vgl. De Vooys, a. w., bl. 101. 

3) Zie b.v. bij Dümbar, Kerkel. en Wereltlyk Deventer, I, Arnhem 1752, 
bl. 189, 221, 434. 

^) Zie W. A. VAN der Vet, Het Biënboee van Thomas van Cantimprc' en 
zijn exempelen (diss. Leiden), 'sGravenh. 1902, bl. 80. Vgl. mijn proefschrift, 
bl. 11. 

5) Zie De Vooys, a. w., bl. 69, 99. 

6) cap. XLin van zijn Der kerstenen spieghel. — In mijn proefschrift deelde 
ik op bl. 7 vv. een „scoen vermaninghe" mede nit de Tajel des kersteliken kuens, 
en wees er op, dat ze ook voorkomt bij Dirc van Munster. Het is opmerkelijk , 
dat deze de kinderen in plaats van „van hoeren apostel" aangaande Maria wil 
onderwezen hfebben. — Voorts herinner ik er aan , dat hij de vereering van Maria 
begrepen acht in het eerste gebod; zie mijn proefschrift, bl. 195, en boven bl. 35. 
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waarvan elk tiental gevolgd wordt door een pater noster, bestaat 
,,onser lieuer vrouwen sou ter" uit drie zulke reeksen, zoodat er 
dan evenveel Ave's gebeden worden, als er psalmen zijn. De 
broederschap van den rozenkrans werd in 1475 door den Domi- 
nicaan Jacob Sprenger gesticht, en diende om het bidden van den 
rozenkrans te bevorderen, waaraan groote voordeelen verbonden 
waren ; elk lid der broederschap deelde o. a. in al de verdiensten 
van de orde der Dominicanen i). 

Het Ave Maria kon alleen tot zulk eene beteekenis geraken, 
doordat Maria als middelares beschouwd werd. Daar men den 
Zoon met den Vader verwarde , tengevolge van eene onheldere 
opvatting der drieëenheidsleer , en door de leer der vier uitersten 
Christus als Rechter meer gekend werd dan als Verlosser, werd 
Maria de middelares 2). Bij het bidden van het Onze Vader hoorde 
het Ave Maria; want terwijl het eerste de eigenlijke beden om 
geestelijke en lichamelijke nooddruft bevatte, was het laatste eene 
inroeping van de voorbede van Maria, opdat aldus verhooring 
mocht verkregen worden. Zoo kon men in het Speculum de vol- 
gende zonderlinge gebeden krijgen: 

O bone ihesu, da nobis stellam hanc^) ita contemplari. 
Ut a cunctis periculis semper mereamus liberari^). 

O bone ihesu, da nobis, meritis tue sancti§sime matris, 
Sursum ascendere ad gloriam dei patris^). 

Voorts leende het Ave Maria zich beter dan het Onze Vader tot 
eene uiting van devotie. Niet het . vragen , maar het aanbidden 
had daar het woord. Doch dat is niet zoo gebleven ; het Ave Maria 
is later eenigermate uitgebreid, en toen kwam in dat toevoegsel 



1) Zie nog boven, bl. 131, noot 7. 

2) Vgl. De Vooys, a. w., bl. 72 v. — Zij was genadiger dan Jezus. „Si ad 
christum in mente timemus accedere eo quod ipse est sol iusticie , secure adeamus 
ad auroram , que est mater misericordiae", lezen we in de Spcciales jigurCj II. 

3) Maria wordt in III 4 voorgesteld als geprofeteerd door Bileam in zijn woord : 
Er zal een ster voortgaan uit Jakob. Vgl. beneden, bl. 171. 

4) Speculum III aan 't slot. 

5) Speculum IV aan H slot. Vgl. verder cap. 37 , 3 (waar Maria bij de The- 
koïtische vrouw van II Sam. 14) en 39 , 4 (waar zij bij Esther vergeleken wordt) 
der editie met 45 hoofdstukken. 
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ook de behoefte tot uitdrukking i). Met den tekst van het Ave Maria 
is het namelijk gegaan als met de meeste stukken der catechetische 
stof, die wij tot nu toe beschouwd hebben; zij werden ontleend 
aan de Schrift , maar vrij behandeld. Dat zagen wij in de redactie 
der tien geboden, (^at merkten wij op in de vorming van een 
zevental gaven des geestes, een zevental werken van barmhartig- 
heid, een zevental zaligsprekingen enz. Zoo ging het ook hier. 

Vooreerst werd al heel vroeg met den ,,engelschen groet'* de 
begroeting van Elisabeth verbonden 2). Aanleiding hiertoe zullen 
de gelijkluidende woorden van Gabriël en Elisabeth gegeven heb- 
ben 3). Waarschijnlijk heeft reeds Paus Urbanus IV (1261—1264) 
daaraan verder toegevoegd de woorden: ,, Jezus Christus, Amen". 
En al komen deze woorden niet voor in den catechismus van 
Hessels (1571), en zegt Colvenerius in 1638, dat „in Belgio nostro 
tempore" dit toevoegsel niet algemeen in gebruik was 4), in de 
door mij geraadpleegde boeken en handschriften worden ze gere- 
geld aangetroffen ö). 

Bij Bernardinus van Siena vond ik^) eene verdere uitbreiding, 
nl. de woorden: ,, Heilige Maria, moeder Gods, bid voor ons zon- 
daren" 7). Eerst in 15088) werd daar nog bijgevoegd: ,,nu en in 
de ure des doods." 

Bij de verklaring onderscheidt Bernardinus drie deelen in het 
gebed: een groet (Ave Maria, enz.), eene ,,commendatie" (geze- 



i) Zoo kon Canisius tegen Calvijn beweren , dat het Ave Maria werkelijk een 
bede bevat. Zie EssER, a. W., S. 114. 

2) Zie EssER, S. 101 f. 

3) Zou hierop niet slaan de uitdrukking „duplex salutatio" uit het school- 
boekje, waarop ik in mijn proefschrift, bl. 26 noot 3, wees? 

4) Zie EssER, S. 102 f. 

ö) B.v. in de Tafel des kersieliken leuena , in de Corte glose , in het te Haarlem 
aanwezige Abecedarium (zie mijn proefschrift, bl. 23), in 1540 in de door Ruard 
Tapper aanbevolen Methodu9 Confessionis van Viexmont. Zoo ook nog in de 
Hortulus AnimaCy Antw. 1568 (zie Esser, S. 115, Anm. 5). Soms vond men 
alleen Jezus; zie Esser, S. 105. 

6) Esser, S. 110, wijst ook op 2 plaatsen bij Bernardinus. Ik kan niet 
nagaan, of de door mij bedoelde plaats een derde is, of een dier twee. 

7) Vgl. GÖBL., S. 161. 

8) Volgens Mabillon. Esser zegt: 1514. Zie bij hem S. 110, 116. — Canisius 
nam dit laatste toevoegsel niet in zijn Catechismus op. Zie Esser, S. 112, 114. 
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gend zijt gij, enz.) en eene bede (Heilige Maria , moeder Gods, bid 
voor ons zondaren). 

In den groet hebben wij eerst te letten op het woord Ave, 
Gaarne zag men daarin eene omzetting van den naam Eva. Maria 
was de tweede Eva, maar in haar reinheid het tegenovergestelde 
van de eerste. 

Sumens illud Ave 
Gabrielis ore, 
Funda nos in pace, 
Mutans nomen Evaei). 

Zij werd gegroet om haar ootmoed, zegt de Corte Glose*^). 

De naam Maria gaf ook aanleiding tot woordspelingen. Gewoonlijk 
wordt hij verklaard als stella maris, waarbij men dacht aan de 
ster, die volgens Bileams voorzegging uit Jakob zou opgaan 3). 
Zij kan bij eene ster vergeleken worden, zegt Bernard^), omdat, 
evenals een ster haar lichtstraal uitzendt zonder daardoor eenigs- 
zins geschaad te worden, de maagd Maria haar zoon heeft gebaard, 
zonder daardoor opgehouden te hebben, maagd te zijn. En Ber- 
nardinus zegt: Voor ons, die in den nacht over het wijde meer 
gaan, is het noodig op deze ster te letten, die zoo dicht staat bij 
het middelpunt des hemels , Jezus ; opdat wij niet alleen den rechten 
koers kunnen houden bij haar glans, maar haar ook aanroepen 
in eiken nood. 

Het begenadigde werd onder invloed van den Vulgaat, die 
gratia plena heeft , altijd opgevat als genaderijke. En nu lezen 
wij wel, zegt Bernard^), in de Handelingen, dat Stephanus en 
de apostelen vol waren van genade en vol des Heiligen Geestes, 



1) Dit is het tweede couplet van de raiddeleeuwsche hymne Ave maris .stella j 
vyaarvan Karl Regel, Mittelniederl. Psalmen j Hymnen und Gehete, S. 8 (Program m 
des Gymn. Ernestinum zu Gothji , 1864) de vertaling meedeelt. — Soms werd Ave 
ook verklaard : zonder wee , waarmede dan bedoeld zou zijn , dat Maria zonder erf- 
zonde ontvangen was. Zie De Vrvje Fries y XVII, Leeuw. 1890, bl. 291 noot. 

2) Zie boven bl. 119 noot 2. Ootmoed gold als de hoogste deugd bij de de- 
voten; zie Moll ITiv 213 v. 

3) „Hec est beatissima maria , vera stella maris" zegt het Speeulum. Vgl. boven 
bl. 169 en de zoo even aangehaalde hymne. 

4) 2e homilie. 

5) 3e homilie. 
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maar toch staan ze niet gelijk met Maria; want in Stephanus 
woonde de volheid der godheid niet lichamelijk als in Maria, en 
de apostelen werden niet door den H. Geest bevrucht gelijk de 
maagd. Maria. De Corte Glose ziet het genaderijke daarin, dat 
Maria tegelijk maagd en moeder was. In haar was 

mitten magedom vruchtbairheyt. Vant begin der werelt en 
is nye gehoirt , datter enich te gader moder wair ende maget. 
Hier om dan bi groten recht, so wart si ynnentliken vanden 
engel gegruet, seggende: Aue gracia plena, dats te seggen: 
God gruet v vol van gracien. Jeronimus seyt: Ende wel vol, 
want den anderen by desen wert gegeuen die gaue , mer marien 
te gader heuet god hair ingestort alle die volheyt der gracien , 
die niet alleen hair hert, mer oic mede veruuUet heeft horen 
buuck; indien dat ouermits sonderlinger gracien geschiet is, 
dat sy ontfangen sonde den behouder der werelt. Ende voir- 
waer , wel vol , by welker mit ouerulodigen regen des heyligen 
geest bedouwet is alle creaturen. Ende al ist te gelouen sonder 
twiuel, dat inden voirvaders ende inden propheten graci ge- 
weest heeft, nyet nochteens so volcomelyc. 
Daarom is, volgens Michael van Rijssel, Maria begiftigd met de 
zeven gaven des Geestes en gezegend met alle deugden , die tegen- 
over de hoofdzonden staan i). 

Het de Heer is met u werd niet verstaan van eene geestelijke 
gemeenschap, maar van eene tastbare, plaatselijke vereeniging. 
Maar dat dit woord gesproken werd door een engel, die door 
dienzelfden Heer was afgezonden, gaf tot allerlei eigenaardige be- 
schouwingen aanleiding: 

Een wonderlic dinc! Ende althant was hi mitter maget, 
die totter maget sende den engel. Ende god is voirgegangen 
sinen bode , mar die bode en is dair om niet verueret [= ver- 
vaard] van gode, want god is ouer al ende en mach niet 
besloten syn in sommen steden, die ouermits synre ongeme- 
tender mogentheit veruullet alle steden 2). 



1) Speculum sermonum, sermo VI en XIII. Vgl. de verklaring van Thomas 
bij GöBL, S. 1(J4. — Bij Van Vloten, bl. 116 v., kan men zien, hoe de car- 
dinale deugden in Maria gevonden werden. 

2) Een cortc glose ^ fol. 60 verso. 
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Bernardusi) dompelt zich hier in de mystiek. Dat zij, met wie 
de Heer is, vol van genade is, behoeft geen verwondering te 
wekken; maar wel, hoe hij, die den engel gezonden had tot de 
maagd, door den engel bij de maagd aangetroffen wordt. Hoe 
kon dat? Zie, toen de koning in zijne slaapkamer was, gaf 
de nardus der maagd haar geur, welke opsteeg tot vóór Gods 
heerlijkheid, zoodat zij genade vond in de oogen des Heeren, ter- 
wijl de engelen, om hem staande, riepen: Wie is zij, die daar 
opkomt uit de woestijn, als rookpilaren, berookt met mirre en 
wierook? Terstond verliet de koning zijn heiligdom, en hoewel 
hij van den hoogsten hemel moest nederdalen, bereikte hij toch, 
door begeerte gedreven, eerder dan zijn bode, de maagd, die hij 
beminde, die hij zich had uitverkoren, wier schoonheid hij be- 
geerde. En toen de kerk hem van verre zag komen, sprak zij 
dankende en jubelende: Zie, hij komt, springende op de bergen, 
huppelende op de heuvelen! 

Gezegend zijt gij onder de vrouwen, zeggen de engel en Elisa- 
beth beiden tot Maria; en Elisabeth voegt er bij: en gezegend is 
de vrucht uws schoots. De vrucht, zegt Bernard2), is niet geze- 
gend om de moeder, maar omgekeerd: ,,quia ille preuenit te in 
benedictionibus dulcedinis, ideo. tu benedicta''. Uit de volheid van 
Hem , in wien alle volken gezegend zijn , heeft ook de maagd ont- 
vangen, schoon op geheel andere wijze dan de overigen. Daarom 
heet zij wel gezegend, maar onder de vrouwen. Doch Hij is God, 
gezegend boven alles in eeuwigheid. 

De naam Jezus wordt in de Corte glose naar de letters van het 
4voord aldus verklaard: Iste Homo Est Saluator Universi Seculi. 

In de toegevoegde bede onderscheidt Bernardinus weder drie 
deelen: eene aanroeping (Heilige Maria), eene lof zegging (moeder 
Gods) en eene smeeking] (bid voor ons zondaars). Maria moet 
worden aangeroepen, omdat zij is de zeester 3). Zij moet geprezen 
worden als moeder. Gods; daar zijn onder de geschapen en onge- 
schapen wezens slechts twee, die God tot zoon hebben, nl. de 
goddelijke persoon des Vaders en de menschelijke persoon der 



1) 3e homilie. 

2) 3e homilie. 

3) Zie boven bl. 171. 
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moedermaagd. Bovendien is het grooter moeder Gods te zijn dan 
koningin der schepselen Gods, want het laatste vloeit voort uit 
het eerste , zooals een tak voortkomt uit den wortel. Eindelijk mag 
haar voorbede gevraagd worden, omdat er geen beter ,, middelaar" 
denkbaar is dan eene moederlijke smeekbede. Zij is de moeder des 
hoogsten Konings door de ontvangenis; daarenboven is zij de 
dochter des hoogsten Konings door adoptie; en ten slotte is zij 
door de heerlijke opneming ten hemel des hoogsten Konings bruid. 
Deze koningin komt tusschenbeide als de Rechter zich vertoornt; 
zij verontschuldigt onze zwakheid, zq komt ons te hulp door wat 
zij ontving over ons uit te gieten, hier in genade, hiernamaals in 
heerlijkheid. 

§ 11. De zeven boetpsalmen. 

Wanneer wq nu nog even onze opmerkzaamheid bepalen bij de 
zeven boetpsalmen , dan geschiedt zulks , omdat meer dan eenmaal 
in oude schoolreglementen deze psalmen genoemd worden i). Voor 
het gebruik op school schijnen ze afzonderlijk gedrukt te zijn 2). 
Als een schoolboek hebben we zeker te beschouwen het Latijnsche 
werkje van Egidius Delphus , waarin hij de zeven boetpsalmen met 
de litanieën in heroïsche versmaat gebracht heeft. Dit boekje kan 
geplaatst worden naast de Methodus Confessionis van Viexmont3); 
het is voor onderwijs, en hoogst waarschijnlijk voor biechtonder- 
wijs , bestemd geweest , want aan het slot staan in memoriaal verzen 
opgenoemd de tien geboden, de lichamelijke en geestelijke werken 
van barmhartigheid, de cardinale en de theologische deugden 4). 

In het groot Hulthemsch handschrift komt eene vertaling voor. 



1) Zie Schotel , De ilXustre school te Dordrecht , bl. 12 , en mijn proefschrift , 
bl. 24, noot 4. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 24. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 48 vv. 

*) De titel luidt: Septem psalmi penüentiales cum letanijs et quibusdam alys 
heroico carmine decarUalij Dauentrie, Theod. de Borne, 1518 (Aanwezig op de 
Kon. bibl. : D. K. I 187). — De auteur leefde aan 't einde der 12e eeuw; hij 
heeft de Aurora van Petrus de Riga (zie mijn proefschrift, bl. 3()) met een 
commentaar voorzien. Een hs. der Aurora met de .ySuppleciones" van Aegidins 
bevindt zich te Deventer {Catal, no. 2). Zie voorts over hem JÖcheb, Altg, 
Gclehrten-Lexuon j I, 110. 
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Elke psalm eindigt met de doxologie: ,, Glorie si den Vader ende 
den Sone ende den Heileghen Gheèst. Alsoet was inden beghinne, 
ende nu, ende altoes ende in de werelt der wereldei), Amen." 
Daarna volgen uitvoerige litanieën-). Geert Groote vertaalde ze. 
Op de Kon. Bibliotheek te 's Hage 3) bevindt zich eene uitgave van 
den Latijnschen tekst, met de litanieën^). 

Dikwijls werden ze met glossen voorzien of min of meer uitvoerig 
verklaard. Zoo vindt men in een handschrift te Deventer 0) Die 
glose op die seuen psalmey op de Koninklijke Bibliotheek Die 
glose ofte expositie opten psalm ,, Miserere mei*\ gevolgd door 
„De profundis^^ metter glosen^)^ en in de bibliotheek van de 
Maatschappij der Ned. Letterkunde te Leiden een werkje van Gre- 
gorius den Groote over onze psalmen 7). in hs. 1036 der Utr. 
Univ. bibl. komt voor eene uitvoerige ,,declaracie opten psalm 
miserere mei". 

Reeds ten tijde van Augustinus waren zij in een afzonderlijken 
bundel vereenigdS). Oorspronkelijk hadden zij hunne plaats in 
de biecht ö), maar namen langzamerhand eene meer zelfstandige 
plaats in, hetzij ze dienden tot stichting, of tot vertroosting der 
stervenden lO). 



1) = in secula seculorum. 

2) Zie C. P. Sebrüre, Vaderl Mimeum, II bl. 438 vv. 

3) aangeduid als KK. VIII beneden, B 31. 

4) Antverpie, M. Hillenius (c. 1520), 8». 

6) in hs. 8, waarin ook de meermalen genoemde Ex/posicie opt Pater noster voorkomt. 

6) Campbeix 847. 

^) De titel luidt : Een seer nutte bediedinghe en wtlegginghe , . . op de Seuen 
Psalmen der penitentien. Het boekje werd eerst omstreeks 1560 te Antwerpen bij 
Jan van Ghelen gedrukt. Zie CaicU, Bibl, My der Ned. Lett, I, Leiden 1887, 
kol. 621. — Ik wijs verder nog op Campbell 147 , waar een werkje van Petrus 
d'Ailli genoemd wordt. — Vergelijk voorts nog Acquoy, De stichtel. prozalit. 
onzer vaderen (Hand. en Meded. v/d Mij der N. L. te Leiden, 1891-'92, bl. 29). 

8) Zie W. MOLL, Geert Qroote^s Dietsche vertalingen (Verh. Kon. Akad. v. 
Wetensch. — Afd. Lett. XIII, Amst. 1880, bl. 7). 

9) VoN Zezschwitz, I, S. 500, Anm. 3. 

1^) Zie over het gebruik der boetpsalmen de aangehaalde verhandeling van 
MoLL, bl. 7 vv.; en voorts Campbell 847, fol. 24; IHe Commend,aGi>. dimmen. 
Uest voir de decke menscen, a iii verso (zie mijn proefschrift, bl. 221 v.) en C. M. 
Vos, De leer der Vier Uitersten y bl. ()4. 
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De verklaringen kunnen wij verdeelen in eigenlijke uitleggingen 
en in omschrijvingen; deze laatste houden den gebedsvorm i). 

Het waren, naar onze wijze van tellen, ps. 6, 32, 38, 51, 102, 
130 en 143. Zeven zijn er, zegt de Deventersche glose, 

want onse meerre2) ende meisters segghen, dat die sunden 
ons werden vergheuen in seuen manieren. Ten iersten ouer- 
mids den doepen. Ten anderen ouermits der passien ende 
martellen. Ten derden ouermids der aelmissen. Ten vierden 
ouermides dat wi vergheuen den ghenen, die ons misdoen. 
Ten vijften, wanneer wi bekieren den sunder van sijnre dwe- 
linge. Ten sesten ouermids rouwe ende weninge. Ten seuenden 
ouermids der offerhande des heilighen sacramentes des licha- 
mes ende des bloedes ons heren. 
Maar de schrijver voelt zelf het willekeurige hiervan, want hij 
voegt er bij: ,,Nochtan solde men bi auenturen noch ander ma- 
niere vinden der verghifnisse der sunden", en zegt aan het slot, 
dat er zeven zijn, 

gheliker wijs als wi sundighen by der weken van seuen 
daghen, bi welken alle tyt deser werlt ouergaet; dat wi ouer- 
mids den seluen seuene ghetale ghenesen ouermids dier gauen 
der nutter penitencien , in welken seuen psalmen al dusdane forme 
is , dat si werden begonnen in tranen ende eynden in vrouden , 
opdat nyement en wanhope van der ghenaden gods^). 



1) Voorbeelden van deze omschrijvingen geeft Campbell 847 op fol. 24 vv. 
en fol. 32 vv. 

2) Lees: leerre (rrr leeraars). 

3) In hs. V 52 der Kon. bibl. komt op fol. 172 vv. voor het stuk „van der 
openbaringhe des gheystes Guydonis" en daarin wordt o. m. gesproken over de 
kracht der boetpsalmen tot vertroosting der zielen in het vagevuur. Ze zijn „de 
innigesten bede der zelen in derae vegevure, wente de hilghen vedere hebbet 
gesettet de zouen salmen to bote tegen de souen houetsunde". Ze worden geplaatst 
naast paternoster, ave maria en credo. 



Digitized by LjOOQIC 



177 
HOOFDSTUK IV. 

HET GELOOF. 

Waar de catechetische stof het voorwerp is van onderzoek, moet, 
als gesproken zal worden over het gi^oof , meer gelet worden op 
de fides, quae creditur, dan op de fides, qua creditur. Vóór de 
Reformatie, die de ,, rechtvaardiging door het geloof*' in het mid- 
delpunt zette, was het geloof, om in de taal onzer Gereformeerde 
vaderen te spreken, hoofdzakelijk een historisch geloof en een 
mirakelgeloof 1). Het geloof was niet eene betrekking tusschen 
God en mensch , maar eene verhouding van den leek tot de Kerk. 
Wie zich bij de leer der Kerk neerlegde, was geloovig. 

Nu spreket sunte* Augustijn, dat men enen god sal anbeden 
in drierhande manieren. Ten eersten mit gansen geloue, dat 
is dat een mensche an die heilige kerke geloue ende horen 
gebode gehoersam si. Ende dat hi gheen dinc en geloue, dat 
die heilige kerke verbiet. Ende dat hi oec die artikelen des 
heiligen geloues in synre herten altoes drage an2) enigen 
twiuelS). 
Als Gerson de geloofsartikelen heeft verklaard, dan zegt hij ten 
slotte: 

Dit es die ghemeen inhout des rechten kersten ghelooues, 
welc een yeghelick kersten mensch die sijn reden ghebruyct 
sculdich is te ghelouen sonder enighe cuerioesheyt , puerlick 
ende simpelick sonder enighe valscheyt, ende sekerlick achter 
ghelaten alle twifelachticheyt , niet willende meer smaken dan 
hem van node is te smaken. Mer alser zware twifelen comen , 
dan sellen die simpelen menschen hem seluen buyghen onder 
den onbeulecten gheloue ons moeders des heylighe kercks 



1) Onderscheiden wordt tusschen historisch en zaligmakend geloof in de Lyc- 
felike verdaringe; zie mijn proefschrift, bl. 117. — Durandus maakt in zijn 
Hationale ook de onderscheiding van : credere deo , deura en in denra. 

2) ==::: zondcr. 

3) Aldus lezen wij in het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat 
over de tien geboden, {De Vrije Fries XVII, bl. 255.) 

TROELSTRA, Sfof CU Mclhocle. 12 
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ende der wiser prelaten ende leeraers ende der santen ende 
santinnen, die in een ghetuych haers vasteri gheloofs totter 
doot sterkelie ghestreden hebben i). 
Godschalc Rosemondt laat in zijn Confessionale^) biechten ,,de 
fide et infidelitate'\ en dit komt hierop neer, dat de biechteling 
zegt geaarzeld te hebben omtrent sommige punten der leer, en al 
te diep heeft willen indringen in de leer der drieêenheid, enz. — 
of dat hij lang verwaarloosd heeft om de geloofsartikelen 3) zelf 
van buiten te leeren of ze anderen te laten opzeggen. Het geloof 
bestaat in het bepaalde voornemen en de vurige begeerte om vastelijk 
te gelooven, wat de Kerk heeft voorgeschreven te gelooven; „ec- 
clesia enim nostra catholica non errat in fide nee unquam a deo 
deseretur''. De vlijtige overdenking en herhaling (resumptio) der 
geloofsartikelen is een machtig middel, om de verzoeking des duivels 
te wederstaan4). 

Tegenover geloof staat niet ongeloof, maar ketterij 0). In plaats 
van tot onderzoek op te wekken , werd dit als gevaarlijk beschouwd , 
ja als zonde gebrandmerkt. Uit vrees voor ketterij werd de geloofs- 
leer zoo sober mogelijk behandeld^); met heiligen schroom betrad 
men haar gebied 7). De prediker moest met de uiterste voorzich- 
tigheid te werk gaan^); met dan in de uiterste noodzakelijkheid 
mocht de geloofsleer voorwerp worden van dispuut 9). 



1) Vgl. C. M. Vos, De leer der vier uitersten, bl. 54 v. 

2) fol. liv 88. Vgl. mijn proefschrift, bl. 107. 

3) Men bedenke wel , dat hier niet alleen, aan het credo gedacht wordt , maar 
aan de catechetische stukken of aan de kerkleer in 't algemeen. 

4) Dan volgt een dergelijk verhaal, als Dr. Meulenbelt meedeelt in Onze 
Katechesej bl. 18. — Zie nog boven, bl. 164. 

5) Gerson vat in dat stukje , dat volgt op het zooeven geciteerde , het ongeloof 
wel eenigszins van de zedelijke zijde op; toch zijn de ongeloovigen haast allen 
luenschen, die dit of dat „segghen". 

6) Vgl. Tinbergen, bl. 142 v. — Viexmont noemt bij 't eerste gebod de 
„scrutatio fidei" als eene zonde tegen het geloof. 

7) Het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat waarschuwt bij het 
achtste gebod tegen het spelen met het geloof, want drie dingen dulden geen 
,,spot, spiel noch scempe", nl. het geloof, het oog en de „jonferücheit". 

8) Zie de Cautelae a praedicatore in docendo observandae van Dungerschyni 
bij WiARDA, Duif huis, bl. 183. Dungerschym vindt echter onderricht beter dan 
oppervlakkige behandeling. 

9j Aldus Guillibertus van Doornik; zie mijn proefschrift, bl. 116, noot 1. In 
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Opdat nu echter de nadenkende leek niet verontrust zou worden 
door zijne armoede op het punt eener welgegronde overtuiging, 
werd de onderscheiding ingevoerd eener fides explicita en impli- 
cita. Allen, zoo spreekt Dionysiusi) met aanhaling van Thomas, 
behooren explidte te gelooven, wat in het apostolisch symbool 
vervat is, zooals de leer der drieëenheid, der vleeschwording , 
der zoenverdienste enz. Want terwijl (gelijk Gregorius zegt) in 
de oude tijden de maiores in populo , zooals de patriarchen Adam , 
Seth, Henoch, Noach, een expliciet geloof hadden omtrent de 
vleeschwording des Woords en het verzoenend lijden van Christus , 
hadden de minores zulks alleen omtrent de eenheid en de voorzie- 
nigheid Gods , terwijl zij met betrekking tot de komst van Christus 
en de verborgenheden des Nieuwen Verbonds slechts een impliciet 
geloof hadden , d. w. z. zij geloofden , wat de maiores geloofden , 
en vertrouwden, dat God het heil voor den mensch zou bewerken 
op de aan Hem bekende en welbehaaglijke wijze 2). Toen was dus 
de geloofsleer vervat in de woorden van Hebr. 11 : 6: Wie tot 
God komt , moet gelooven , dat Hij is , en een belooner is dergenen , 
die Hem zoeken 3). Twee dingen worden hier klaar genoemd. Maar 
in het eerste, dat God is, ligt implicite begrepen de drieëenheid; 



vDcr susteren gheistelike abteeck , fol. 67 , zegt de biechtvader , dat hij aan de 
zuster wel het credo punt voor punt zou kunnen uitleggen , maar „dat en is die 
rechte raedicyn nyet". Het beste wapen tegen den vijand is , „dat men myt oen 

nyet voel en disputier want woe een meer dese ynvallen wil achten 

ende wegen ende myt reeden dien viant verwinnen, woe he dieper in dese be- 
caringe velt. Mer men sall sick gheuen tot oetraoedigher verduldicheit . . . ." — 
Dirc van Delf behandelt in cap. XXI van het zomerstuk der Tafel van dun 
kersten ghelmie o. a. de kwestie , „of oec die predicaren altyt ende op alle stonden 
die wairheit suilen segghen , hoe dat die dinghen syn gheleghen van onsen gheloue" 
en zegt dan, dat de prediker nooit mag liegen, maar wel wat verzwijgen, als 
dat noodig is. 

1) De vita curaiorum, Art. xx: Quomodo sacerdos curatus habere se debet 
in instruendo sibi commissos de credendis. {Opera minora^ I 480.) 

^) Volgens Guillibertus van Doornik, De sacramentis in generalij worden de 
voorsteden van het nieuwe Jeruzalem bewoond door de leeken, evenals de voor- 
steden der Levietensteden waren voor het vee; „vbi pascuntur in verbis, quia 
laici, qui nesciunt misteria scripturarum nee intrant ad secreta earuni, hi sal- 
uantur in simplicitate sua et fide aliorura." 

3) Men lette er op, dat hier sprake is van het geloof van Honoch. 

12* 
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in het tweede, dat Hij zijn dienaars beloont, is implicite vervat 
de vleeschwording van Gods Zoon en diens lijden voor 's menschen 
verlossing, want door Christus deelt God zijne belooningen uit. 
Met den voortgang der tijden ontplooit zich de geloofsleer en wordt 
dus de inhoud van het expliciet geloof grooter. 

Thans ,,post tempus gratie'' zijn, zooals Geilhoven i) zegt op 
gezag van Thomas, allen gehouden het mysterie der drieëenheid 
explicite te gelooven, daar men anders niet kan verstaan, hoe 
Gods Zoon vleesch werd en van den Heiligen Geest ontvangen is. 

,,Credere implicite est credere quidquid credit ecclesia." Wie 
aldus gelooft, is geen ketter, ook al zou hij kettersche dingen 
zeggen in de meening, dat de Kerk ze leert, als hij ten minste 
bereid is zijne dwaling te herroepen, zoodra ze hem wordt aange- 
toond. Zoo zou dus een geloof, dat naar zijn inhoud kett^rsch is, 
toch nog verdienstelijk kunnen zijn. Terwijl echter Dionysius zegt, 
dat het symbolum explicite geloofd moet worden, stelt Geilhoven 
zich tevreden, als de leeken de artikelen des geloof s ,,saltem im- 
plicite" kennen^). 

Dat de geloofsbelijdenis gebruikt werd als formuliergebed, zagen 
wij reeds 3); thans moeten wij er nog even op wijzen, hoe zij in 
verband gebracht werd met de biecht. Het uit Godschalc's Con- 
fessionale meegedeelde 4) doet ons reeds begrijpen, dat de biecht- 
vader een onderzoek kon instellen naar de vastheid van des 
biechtelings geloof '5); deze kon echter ook belijden, het gebrek 
aan innigheid des geloof s, het zich niet genoeg verdiepen met 
vrome aandacht in den inhoud der artikelen , het te weinig navolgen 
van Christus <^). 



1) Onotosolitos , I V , cap. 1 , qu. 6. 

2) GnotosolitoSj Iv, 8. Vergelijk echter 7, waar hij zegt: „credere omnes 
(articulos) implicite est fidei diminnte." Zie voorts VoN Zezschwitz II i 13;") f., 
GöBL, S. 125 f, en beneden § 12. 

3) Zie boven bl. 133, en vgl. Von Zezschwitz II i, S. 132. 

4) Zie hiervoor bl. 178. 

5) Zie de Modus conjitendi in mijn proefschrift, bl. 00 v. 

6) Zie wat Dorothea van Montau schrijft, bij Proest, S. 120. — Proest 
dwaalt, als hij meent, dat het gebruik van het credo in do biecht eigenlijk nooit 
voorkwam. Zie nog Von Zezschwitz, 1 .500 f. 
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In Der susteren gheistelike ahteeck i) komt o. a. de volgende 
biecht voor: 

Van bekoringe tegen die kersten geioeue. 
Dy e suster: Ie kryge oic mennige gedachten, die mysselick 
syn van onser geioeuen; als vander heiliger drieuoldicheit , 
van den heiligen sacrament, van deer lester opverstentenisse 
ende woe dat dit ende dat by comen mach off waer wesen 
• mach, dat ick duck anxt heb, dat ie ongeloeuich byn. Die 
vader: Deze gedancken als die anderen, woe quaet sy sijn, 
en smetten nyet, alsoe langh, datse onswair sijn ende deen 
nyet myt volcoemener reden volbart 2) en gyfft. Hyr om , als 
V dese gedachten yn werden geblasen ende toe langh blyuen, 
noch nyet lichtelic en wech en gaen, soe antwort den boesen 
geest aldus: Du listige bedrieger, woe lechstu my, armer 
sympelre deernen, dese hoge saken voer? Du wetes doch 
wael, datse van mynen dingen nyet en syn ende mynre 
verstentenisse bouen gaen. Gaet hyn totten doctoers ende 
meysteren inder heyliger scrifft , die moegen dy daer op 
antworden. 
Kon de geloofsleer zich door schuchterheid, althans op cateche- 
tisch gebied, niet in de diepte ontwikkelen, zij breidde zich in de 
breedte uit. Terwijl het dogmatische nauwlijks werd aangeroerd, 
werd het historische element aangegrepen. De geloofsartikelen 
gaven een kort overzicht van den wandel van Gods Zoon in het 
vleesch; daaruit ontwikkelde zich langzamerhand het middeleeuw- 
sche ,, leven van Jezus^\ Dat leven was geen geschiedenis in den 
gewonen zin des woords, maar mysterie, voorwerp des geloof s. 
Daarom zullen wij , na bij het credo te hebben stilgestaan , nagaan , 
op welke wijze vóór de Reformatie het leven des Heeren een stuk 
was van het catechetisch onderwijs. De gewone ,, levens van Jezus'* 
Iaat ik hier echter buiten beschouwing , om niet te veel af te dwalen 
van het gebied der leering naar dat der stichting; zij toch waren 
in de eerste plaats prikkel tot devotie. Hoofdzakelijk bepaal ik 
mij tot de typologische prentenboeken. Evenals echter aan het 
mysteriespel dikwijls een voorspel voorafging , waarin de schepping 



1) fol. 66. 

2) =r toestemming. 
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en de val werden behandeld, zoo laat ook het Speculum deze 
voorafgaan, waarom ik een afzonderlijk gedeelte daaraan zal wijden, 
temeer daar de geloofsartikelen beginnen met God als Schepper van 
hemel en aarde te belijden. 

De eigenlijke historiebijbels zullen wij niet bespreken. Vooreerst 
eischt deze stof eene afzonderlqke behandeling. Maar in de. tweede 
plaats — en dat is hier beslissend — heeft de catechese gedurende 
onze periode nooit gestreefd naar een eenigszins samenhangend 
overzicht van de Bijbelsche Oeschiedenis. Alleen de zoo weinig 
gebruikte Centones van Faltonia Probai), het Summarium bi- 
blicum van Alexander de Villa Dei 2), de Historia biblica van 
Petrus de Riga 3) en de Historiarum tituli van Prudentius^) 
zouden in aanmerking kunnen komen; maar deze boeken voor 
,, hoogere' ' studie mogen wij hier gerust op zijde schuiven, daar 
zij meer om de taal , dan om den inhoud gelezen werden 5). Omdat 
in de werkjes van Branteghem ^) de aansluiting aan het symbolum 
geheel gemist wordt, behooren deze tot den nieuweren tijd, en 
gaan wij ze thans met stilzwijgen voorbij. 

De in de middeleeuwen zoo geliefde leer der vier uitersten kan 
eindelijk beschouwd worden als eene uitbreiding van de laatste 
artikelen van het apostolicum, gelijk ook Ruusbroec zijne uitleg- 
ging Van den kerstenen Ghelove uit laat loopen in eene vrij breede 
schildering van hemel en hel. 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 29 v. 

2) ibidem, bl. 31. 

3) ibidem, bl. 36. 

4) Aurelius Prudentius Clemens (348— ongev. 410), een Spanjaard, was een 
christelijk dichter van groote beteekenis. Het genoemde werkje, ook Ditloehacon 
betiteld , bestaat uit 48 tetrasticha , waarvan 24 de O. Test. en 24 (Teuffel zegt : 
25) de N. Test. geschiedenis behelzen. De verzen maken soms den indruk van 
bijschriften bij platen. Ik gebruikte de incunabel der Athenaeum-bibl. van De- 
venter. Zie nog mijn proefschrift, bl. 36. — Vgl. voorts W. S. Teuffel, Gesch. 
der Röm, LitPy Leipzig 1890, S. 1119 f. Ik lees daar, dat Prudentius deze 
verzen vervaardigde „als Unterschriften zu Kirchenbildern". Is dat een feit of 
een vermoeden? 

ö) Zie nog het artikel van Ed. Reuss over Historienbibel in Herzog, R. — E.2, 
VI 164 f. 

^) Zie mijn proefschrift bl, 135 v., 210 vv. en bl. 170. 
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§ 12. Het Credo. 

Van de drie bekende symbolen der oude Kerk , het Apostolicum , 
het Nieeo-Constantinopolitanum en het Athanasianum , heeft het 
eerste ongetwijfeld de grootste beteekenis op het gebied der cate- 
chese. Van verklaring der Athanasiaansche geloofsbelijdenis vond 
ik maar éénmaal gewag gemaakt i). Somtijds werd de uitlegging 
van het apostolisch symbolum verbonden met die van het Niceen- 
sche2). Waar echter sprake is van het leeren der „artikelen des 
kersten gheloues'* mag in den regel aan de ons bekende ,, twaalf' 
geloofsartikelen gedacht worden 3). Het onderscheid tusschen deze 
drie symbolen wordt door Albertus Magnus aldus uitgedrukt: 
,, symbolum apostolicum ad fidei instructionem , Nicenum ad fidei 
explicationem , Athanasianum ad fidei defensionem'*. Het Aposto- 
licum, zoo werd in onze periode geleerd, was door de apostelen 
vervaardigd, eer zij uit elkander gingen; wegens de vele dwalingen, 
die later inslopen, was echter de Niceensche geloofsbelijdenis op- 
gesteld ter verklaring van sommige moeilijke punten uit het Apos- 
tolicum; en omdat in deze beide sommige zaken slechts implicite 
vervat waren , en de ketterijen het noodig maakten op deze dingen 
breeder in te gaan, werd bij het tweetal nog gevoegd de geloofs- 
belijdenis van den bekenden Alexandrijnschen patriarch , die zich op 
zoo bijzondere wijze verzet had tegen de Ariaansche dwaalleer 4). 



1) Zie mijn proefschr., bl. 109. Hierbij moet echter opgemerkt worden, dat 
op de dioecesaan-synoden de klerken door den voorzitter aangemaand werden , om 
zich eene geschreven verklaring dezer geloofsbelijdenis aan te schaffen en haar 
goed te bestüdeeren, opdat dit symbool aan het volk door hen kon uitgelegd 
worden; zie Moll Ui, bl. 361. Indien in onze periode nog dioecesaan-synoden 
werden gehouden en daar de klerken aldus werden toegesproken , dan was die 
vermaning wellicht weinig meer dan eene versteende formule uit vervlogen tijden. 
In de vroegere middeleeuwen werd het Athanasianum meer gebruikt bij de cate- 
chese; zie GöBL, S. 130 f. en vgl. S. 254. 

2) B.v. door Thomas. 

3) Geilhoven, Gnotosolitosy Iv, qu. 3 zegt: „Primuni est illud, quod com- 
niuniler dicitur a fidelibus, tam clericis quam laycis", en bij Dionysius, Opera 
minora I 481 (De vita curatorum, art. xxi) lezen we; „Est autem symbolum 
fidei unum ab apostolis factum, quod pueri discunt in scholis, quia id potissime 
sclre seu credere ad om nes spectat fideles." 

4) Zie Geilhoven, 1.1., en vgl. VoN Zezschwitz, Ui, S. 132. 
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Daar het symbool der apostelen het voornaamste is, wordt het 
door Geilhoven, ofschoon het, wat omvang betreft, het kleinste is , 
het groote symbolum genoemd, ,,tum quia plus continet de sen- 
ten tia in virtute, turn ratione plenioris continentiae articulorum . . . , 
tum ratione maioris auctoritatis ipsorum componentium" i). Alleen 
de paus of de kerk mag de geloofsbelijdenis uitleggen, en, mocht 
het noodig zijn, dan zou de Roomsche Kerk nogmaals een ander 
credo opstellen. Athanasius was geen paus , maar hij vervaardigde 
ook niet eene uiteenzetting des geloof s ,,per modum simb<^", maar 
,,per modum cuiusdam doctrine''^ en zijn leer is op gezag van den 
paus aangenomen als regel des geloofs 2). Het apostolisch symbool 
bleef aldus steeds beschouwd als het fundament der geloofsleer , en 
de andere symbolen dienden tot verklaring en uitbreiding. 

Volgens Guido3) zijn er vier symbolen; hij noemt als het vierde 
het symbolum Innocentianum sive lateranense, en zegt: 

Sicut in quatuor evangelistis tota veritas doctrine et fidei 

christiane comprehenditur , ita in istis quatuor simbolis omnes 

articuli fidei continentur; et sicut omnium euangeliorum doc- 

trina est una, ita omnium istorum quatuor simbolorum est 

una sententia atque una fides*^). 

Berijmingen van het credo treft men zelden aan. Ik kan alleen 

noemen die uit het handschrift der Dietsche Doctrinale, die reeds 

door Lelongö) werd meegedeeld, en die in de Lekenspiegel ^ 

waarop Tinbergen 6) reeds wees; wel een bewijs, hoe dit stuk 

der catechetische stof veel minder leefde onder het volk dan de 

tien geboden. 



1) Geilhoven , 1 v in fine. Moeten wij dus aan eene vergissing denken , als 
dezelfde auteur , I v cap. 1 , qu. 9 , schrijft : Quare dicitur in pa^-vo siuibolo crea- 
torem, et in maiorc factorem? — Durandus, Rationale, Lib. IV, cap. xxy, lÜ, 
noemt echter het Nycenum symbolum maius, en zoo ook Dandulo, Compendiumj 
rubr, 5, ja Geilhoven zelf, Iv, 1. Vgl, Moll IIiii, bl. 6 noot 2 en Von 
Zezschwitz, II I S. 132, 

2) Aldus Geilhoven , 1. c, die hier Thomas aanhaalt. 

3) Manipulusj rr 5. 

4) GöBL wijst daarop, S. 131. — De Cura clei'icalis noemt ook vier sym- 
bolen , maar als vierde het symbolum juris (se. primus titulus de summa trinitate 
et fide catholica). 

5) Boekzaal, bl. 208 v. 

6) bl. 141, noot 2 (Lekensp, II 43). 
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Dat de middeleeuwen de twaalf apostelen werkelijk hielden voor 
de auteurs van het symbolum, is bekend. 

Die twalef articulen des kersten ghelouen selmen volcome- 
liken louen , want die twalef apostelen hebben die twalef punten 
des kersten gheloue geset ouermits ingheuen des heylighen gheest ; 
ende si hebben haer bloet ghestortet, ende den doot gheleden 
ende menigherhande pine ende tormenten daerom gheleden i). 
Laurentius Valla, die er tegen op kwam, als zou dit symbool 
,ymembratim articulatimque*' door de apostelen zijn opgesteld, 
bracht zich daardoor niet weinig in ongelegenheid 2). In onze 
bronnen worden dan ook dikwijls de namen der apostelen geplaatst 
bij de verschillende artikelen van het credo. Aan de Tafel des 
kersteliken leuens ontleen ik de volgende indeeling: 
Petrus: Ik geloof — der aarde, 
Andreas: en in J. — onzen Heer, 
Jacobus maior: die ontvangen — maagd Maria, 
Johannes: die geleden — begraven, 
Philippus: nedergedaald ter helle, 
Thomas: ten derden — dooden, 
Jacobus minor: opgevaren — des Vaders, 
Mattheus: vanwaar — de doodend). 
Bartholomeus : Ik geloof — Heiligen Geest , 
Simon: eene heilige — zonden, 
Thaddeus: wederopstanding des vleesches, 
Matthias: en een eeuwig leven. 
Het zou niet de moeite loonen, wanneer wij eene nauwkeurige 
vergelijking wilden maken met hetgeen de andere bronnen ons in 
dit opzicht leerend). Er is verscheidenheid genoeg, zoowel in de 



1) Spieghel den kersten gheloefsj fol. 3(3. 

'^) Zie de geschiedenis daaromtrent bij G. Langemack , Historia catcchetkac , 
I, Stralsund 1729, S. 394 f. 

3) B. TEN Brink, Geschichie der Engl. Litt. I, Strassburg 1877, S. 355, 
noemt Judas als den discipel, aan wien wij het artikel over het jongste gericht 
zouden te danken hebben volgens sommige middeleeuwsche theologen. In geen 
mijner bronnen heb ik dat aangetroffen. 

4) Ik wijs op Butrio, Dionysius, Dandulo, Geilhoven, Lanzkranna, de 
Spieghel des kersten gheloefsy Ruusbroec {Van den gheestel. Tabem.)^ Surgant 
(bij Geffcken, Beil. Sp. 201). 
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volgorde der namen, als in de verdeeling in artikelen; maar vooral 
bij de eerste moest wel willekeur heerschen. Laat mq daarom vol- 
staan met enkele opmerkingen. 

Het artikel over God, den Vader, wordt altijd aan Petrus, den 
prins der apostelen, dat over het eeuwig leven aan Matthias, den 
later gekozen apostel, toegekend; het tweede artikel nu eens aan 
Andreas , dan eens aan Johannes. Waar Johannes de tweede plaats 
inneemt, daar krijgt Jacobus, de zoon van Zebedeus, de derde, 
om aldus het bekende drietal bijeen te hebben. De eerste vier 
artikelen , die eindigen met de begrafenis van Jezus , worden altijd 
aan de vier genoemde apostelen toegeschreven; en zoo de vijf vol- 
gende (die loopen tot: Ik geloof in den Heiligen Geest) aan Phi- 
lippus, Thomas, Jacobus Alphei, Mattheus en Bartholomeüs , al 
wisselt de volgorde dier namen telkens , en soms ook de indeeling 
van het symbolum i). Dat men gaarne het artikel over de opstan- 
ding op naam van Thomas zette, is begrijpelijk 2). Soms werd de 
nederdaling ter helle met de opstanding als een artikel gerekend^). 
Simon Zelotes, Thaddeus en Matthias sluiten geregeld de rij; 
Thaddeus spreekt altijd 4) over de wederopstanding des vleesches, 
maar Simon heeft bij den één meer, bij den ander minder te 
zeggen 0). 

Met het gebruik dezer apostelnamen hangt in elk geval samen 
de verdeeling van het credo in twaalf deelen, zooals wij die b.v. 
vinden in de Spieghel des kersten gheloefs, waaruit ik meedeel 
de behandeling 



1) Bij Lanzkranna, Ruusbroec en in de Splcyhcl wordt het artikel over de 
kerk ook nog tot deze groep gebracht, terwijl de gemeenschap der heiligen bij 
de volgende wordt gerekend. Dandulo en Surgant zijn de eenigen, die de kerk 
en de gemeenschap der heiligen tezamen als één artikel nemen. — Zie over 
Lanzkranna het werkje van Göbl, S. 142 — 147. 

2) Zie de Tafel, Geilhoven, Lanzkranna, de Spieghel en Ruusbroec. 

3) Zoo doen Dandulo, Lanzkranna en Ruusbroec. 

*) Alleen bij Surgant vormen de wederopstanding des vleesches en het eeuwig 
leven één artikel , zoodat Thaddeus (bij hem Judas genoemd) spreekt over de 
vergeving der zonden. 

ö) De overeenkomst met de apostellijsten uit de Schrift (Matth. 10, Mark. 3, 
Luk. 6, Hand. 1) is duidelijk; maar niet één onzer bronnen volgt een dezer 
lijsten geheel. 
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Van dat eerste punt. 
Dat eerste punt des kersten gheloue is dit: Ie gheloue in 
god^, den almachtigen vader , scepper hemelrijcs ende aertrijcs 
ende alle die dingen die daer in sijn. Mit dese woerden wort 
ghegheven te verstaen dat een god is , een vader is , ende een 
scepper is alre creaturen , ende hi nyment en behoeft in sine 
werken. Want wi dan in desen eersten punte ghelouen, dat 
god onsen vader is, want hi ons ghemaect ende ghescapen 
heeft, ende ons oec vordeel voer ander creaturen ghedaen 
heeft , indien dat hi ons nae hem seluen ghebeelt heeft. Hierom 
sullen wi hem dienen ende minnen bouen alle creaturen , ende 
wi sullen sinen ghebot houden , ende sullen niet rusten eer wi 
bi hem sijn ghecomen, ende sullen volghen die woerden die 
die heylighe leeraer augustinus heeft gesproken : Here god , du 
heeft ons gescapen tot di ende onse herte en can gheen ruste 
hebben, het en come bi di. 
Voor het volksonderwijs bleef men gewoonlijk bij deze indeeling 
staan 1). Dionysius2) vindt haar oppervlakkig, daar b.v. in het 
eerste, aan Petrus toegeschreven, artikel, eigenlijk drie geloof s- 
stukken worden aangeroerd : Gods eenheid , de persoon des Vaders 
en de schepping; overal, waar de grenzen der rede overschreden 
worden, begint het gebied des geloof s; waar dus op een of ander 
punt de rede moet zwijgen, daar hebben wij met een geloofsartikel 
te doen. Zoo komt daarnaast eene zakelijke indeeling, die soms 
ook twaalf, maar meestal veertien artikelen aangaf. Zooals men 
in den persoon van Christus godheid en menschheid onder- 
scheidde, zoo werden de artikelen in twee groepen gedeeld: articuli 
divinitatis en articuli humanitatis. Thomas haalt ter verdediging 
dezer onderscheiding het woord aan: Gijlieden gelooft in God, 
gelooft ook in mij. De zeven artikelen, die op de godheid zagen, 
waren dan: 



1) Zoo doen de Spieghel en Herentals. 

*^) Opera minora , I 482. — Geilhoven I v 4 zegt , als antwoord op de vraag : 
Quot sunt articula fidei? — Si respectus habeatur ad illos qui primum symbolum 
ediderunt, tune 8unt articuli duodecim secundum numerum duodecim apostoloruin. 
81 autem consideremus ea, que radicaliter öunt credenda, tune articuli sunt 
quatuordecim. 
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Gods eenheid. 

De Vader j 

De Zoon 1 de drieëenheid. 

De Heilige Geest J 

De schepping \ 

De rechtvaardiging en heiliging \ Gods werken i). 

De verheerlijking J 

En die op de menschheid zagen, waren deze: 

De ontvangenis of vleeschwording. 

De geboorte uit de maagd. 

Het lijden en sterven. 

De nederdaling ter helle. 

De opstanding \ 

De hemelvaart ; in hetzelfde lichaam. 

De wederkomst^)) 
Zoo vindt men de indeeling bij Dionysius en bij Geilhoven^). 
De laatste v,oegt bij dit veertiental de apostelnamen: het eerste, 
tweede en vijfde worden dan samen aan Petrus toegekend. Het 
eerste zevental splitst zich in drie groepjes, die respectievelijk 
handelen over Gods wezen, personen en werken. Tot de justifi- 
catio worden gerekend de artikelen over de gemeenschap der 
heiligen en de vergeving der zonden; tot de glorificatio die over 
de opstanding en het eeuwig leven. Over het sacrament des altaars 
behoefde geen afzonderlijk geloofsartikel opgesteld te worden , daar 
onder dat van Gods almacht (het tweede) alle wonderwerken Gods 
zijn begrepen -i). Behalve het eerste en het vijfde artikel van het 
eerste zevental , behooren al deze artikelen , inzonderheid de laatste 
zeven, het voorwerp te zijn van expliciet geloof. Bij opstanding, 
hemelvaart en wederkomst drukt Geilhoven er op , dat deze plaats 



1) In de rijken van natuur, genade en heerlijkheid. 

2) Zie VoN Zezscfiwitz, II i S. 134 ff. — -Probsï, S. 100, zegt, dut 
Thomas van deze verdeeling geen gebruik gemaakt heeft in zijne Exposilio in 
nymh. apost. Dat is waar , maar in zijn werkje De articulia Jidei heeft Thou)as , 
met eenige wijziging, zulks wel gedaan. 

3) QnotosoUtoH , I V , 5 , 6. 

*) Voor de sacramenten wist men geen geschikte plaats in dit kader; Den 
Coninx Summe voegt ze bij het artikel over de Kerk, Dandulo bij dat over de 
vergeving der zonden. 
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hebben met hetzelfde lichaam , waarmede Christus in het graf werd 
gelegd. En voorts wijst hij er op, hoe de kerk aan al de zeven 
artikelen, die op de menschheid van Christus betrekking hebben, 
een feest heeft gewijd i). 

Het Liber Floretus heeft in de den tekst bijgevoegde toelichting 
eene afwijkende omschrijving van de eerste zeven artikelen: 

Primus est credere in unum deum. Secundus credere uni- 

tatem ecclesie. Tercius credere trinitatem personarum. Quartus 

quod tres persone sunt unus deus. Quintus est quod deus 

omnia creavit. Sextus est quod peccata remittit. Septimus est 

quod deus donat vitam eternam beatis et supplicium eternum 

reprobis2). 

Thomas heeft wel in substantie de genoemde veertien artikelen, 

maar groepeert ze eenigszins anders, zoodat hij het traditioneele 

twaalftal kan behouden 3). Het bijzondere van Thomas bestaat hierin, 

dat hij niet drie, maar vier werken Gods (effectus divinae virtutis) 

aanneemt. Het eerste is de schepping; — het tweede openbaart zich 

in de genade; daarbij bespreekt Thomas de sacramenten, de eenheid 

der kerk, de gaven des Geestes en de rechtvaardigmaking; — het 

derde is de opwekking der dooden; — het vierde de vergelding der 

boozen en goeden. Hij heeft de drieëenheid tot één artikel gebracht, 

en daarentegen het laatste der zeven articuli divinitatis gesplitst; 



1) Bij Guido lezen we iets dergelijks; hij spreekt van maar vijf feesten en 
geeft een memoriaal vers van de articuli humanitatis : 

Nascitur, abluitur, patitur, descendit ad ima, 
Surgit et ascendit, veniet discernere cuncta. 

Op die feesten kom ik terug. — Ondanks zijne verdeeling in 14, behandelt 

Geilhoven de artikelen toch in 12 hoofdst. ; I v, cap. 1 ss. 

2) Van 14 artikelen is voorts sprake in Lanzkranna's Hymelstrass (Maronier, 
I 82 en GöBL, S. 142—147), in d'Ailli, Libellus sacramentalis , in codex V 52 
der Kon. Bibl. (fol. 105; de 7 sterren uit Openb. 1 zijn de 7 artic. divinitatis, 
en de 7 luchters de 7 artic. humanitatis) en op de synode te Lambeth in 1281 
gehouden (Harduinus, VII 865). — Minder juist zegt Prof. Biesterveld, Het 
Karakter der Catechese y Kampen 1900, bl. 21: „naar de gewoonte der scholastici 
waren bij de 12 art. nog gevoegd de leer der triniteit en der twee naturen van 
Christus." — In het aan Gerson toegekend Compendium theol. wordt de verdee- 
ling in 14 artt. genoemd eene distinctie quorundam modernorura; zie Göbl, S. 13() 
of Proest S. 100. Vgl. voorts over de tweeërlei indeeling GÖbl, S. 184 ff. 

. 3) Zie mijn proefschrift, bl. 116. 
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verder voegt hij de ontvangenis en de geboorte bij elkander. Zijn 
werkje behelst meer eene opsomming der dwaalleeriïigen dan eene 
uiteenzetting der kerkleer. Het volgende geve een denkbeeld: 

Primus articulus. 
Primus igitur articulus est, ut eredas essentie divine uni- 
tatem secundum illud deut. vi: Audi israel, dominus deus tuus 
unus est. Circa hunc autem articulum plures errores evitandi 
occurrent , primo quidem gentilium sive paganorum ponentium 
plures deos, contra quos dicit exodi xx: Non habebis deos 
alienos coram me. Secundus est error manicheorum, qui 
ponunt duo prima principia esse, unum a quo sunt omnia 
' bona, aliud a quo sunt omnia mala, contra quos dicit ysaye xlv : 
Ego dominus et non alter formans lucem et creans tenebras, 
fatiens pacem et creans malum, quia ipse secundum suam' 
iusticiam infligit malum pene, et cum certe conspicit in sua 
creatura malum culpe, quod esse permittit. 
Zoo worden nog de aanhangers van het anthropomorfisme be- 
streden, de Ëpicureërs en die heidensche wijsgeeren, die de almacht 
Gods ontkennen, waarna het slot luidt: 

Omnes igitur hii vel derogant unitati essentie divine, vel 
perfectioni, unde contra omnes ponitur in simbolo: Credo in 
unum deum, patrem omnipotentem. 
Des Coninx Summe heeft beide soorten van indeeling door 
elkander gehaspeld i). Ruusbroec's Van den kerstenen ghelove^) 
geeft geen indeeling in 12 of 14 artikelen, maar behandelt het 
Nicenum 3) stuksgewijze. De bespreking der eerste artikelen is on- 
beduidend; bij de nederdaling ter helle wordt de uiteenzetting 
breeder. Meer dan de helft van het traktaat is echter gewijd aan 



1) Tinbergen, bl. 36 v. 

2) Werken van Jan van Ruushroec, uitgeg. door David, III, Gent 1860, 
bl. 239—260. (Werken v/d Maatsch. der VI. bibliophilen , 3e Serie, no. 4.) — 
De verdeeling in 4 X -^ artikelen, die Ruusbroec geeft in zijn Boek van den. 
gheesteUken Tabemaxmle, cap. xl— Liv, is niet van groote beteekenis. Zie Tinb. 
145. — In hs. 373 der Utr. Univ. bibl. komt eene Latijnsche vertaling voor 
(eene andere dan de bekende van Surius) van dat gedeelte van Ruusbroecs 
laatstgenoemd werk, dat over de geloofsartikelen handelt. 

3) Van Otterloo, a.w., bl. 15;"), spreekt verkeerdelijk van het Athanasianum. 
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de opstanding des vleesches en het eeuwige leven; dat gedeelte 
komt ons later te pas, als wij over de uitersten handelen. 

Uit de verschillende traktaten over het credo stippen wij nu het 
opmerkelijkste aan. Het zou verkeerd zijn, als wij daarbij niet 
de uiterste soberheid in acht namen. Een boek als de Wech van 
Salicheit geeft niets dan den tekst van het credo; de meeste trak- 
taten bepalen zich tot eene beknopte paraphrase; sommige staan 
bij enkele artikelen wat langer stil, om zich bij de andere des te 
korter op te houden i). 

Het leerstuk der triniteit , dat achter het credo ligt , maar daarin 
niet is geformuleerd, dienen wij vervolgens kortelijk aan de hand 
onzer bronnen toe te lichten. Eindelijk voegen wij hierbij eene 
afzonderlijke bespreking van de schepping en den val. Wel behoort 
de leer der schepping, logisch geredeneerd, bij de verklaring van 
het credo behandeld te worden; maar zij diende dikwijls, verbon- 
den met de geschiedenis van den val, tot inleiding voor allerlei 
catechetische verhandelingen. Zoo krijgen wij tevens een overgang 
tot § 13, waarin wij op de historische zijde van het credo willen 
letten , terwijl wij hier meer de dogmatische zijde zullen beschouwen. 
Eene bevredigende onderscheiding dezer beide elementen van het 
credo is niet altijd gemakkelijk. 

Verklaring van het credo. Zooals wij boven 2) reeds zagen, 
werd er, bij de verklaring van den aanhef der geloofsbelijdenis, 
eene scheiding gemaakt tusschen de woorden ,,God" en ,, den Vader*'. 
In het eerste vond men geleerd de eenheid Gods. God, zoo zegt 
DionysiusS), is het summum ens; dat kan slechts unum wezen. 
Nu komen de wijsgeeren door de rede ook wel tot het bestaan van 
één God, maar alleen het geloof leert dien God kennen als eene 
volmaakte voorzienigheid over alle dingen tezamen en elk ding 
afzonderlijk betoonende; daarom blijft de eenheid Gods een geloof s- 
artikeH). Dat de Vader almachtig is, wil zeggen, dat zijn macht, 



1) Op het verband tusschen de behandeling der geloofsleer en de verklaring 
van het eerste gebod wees reeds Tinbergen, bl. 143. 

2) Zie het citaat uit de Spieghely boven bl. 187. 

3) Opera minor a^ I 481. 

4) D. vraagt nog, of iemand, die eene doodzonde begaan heeft en ze niet 
belijdt, wel zeggen Ican: ik geloof in God; daar „credere in deum sit per fidehi 
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evenmin als zijn wezen begrensd is; alles is Hem mogelijk; Hij kan, 
wat Hij wil en zooals Hij het wil. Al kan God „in divina natura" 
niet wandelen y zondigen enz., daaruit volgt niet, dat Hij niet al- 
machtig is. In het ,,Onze Vader" is de geheele drieëenheid besloten, 
maar hier wordt God Vader genoemd wegens de eeuwige generatie 
van den Zoon, die eenswezens met Hem is. Hemel en aarde, d. w. z. 
alle zichtbare en onzichtbare dingen zijn of immediate geschapen, 
zooals de goede en kwade engelen , de vier elementen , de redelqke 
zielen, of mediate; zoo heet de mensch geschapen, al is hij gemaakt 
van het stof der aarde. De Zoon en de H. Geest zijn, evenzeer 
als de Vader, scheppers van alle dingen. 

Over het tweede ,,punt" laat Heren talsi) zich aldus uit: 

Ie gelooue, dat god wt sijnder godliker goetheyt hem ouer 
die menschelike nature ontfermt heeft , als hi se sach so iam- 
merlike geuallen bi Adams sonde , ende verbonden ter eewiger 
verdoemenissen bi die quade engelen, die hi wten hemel ge- 
worpen hadde om eender souden wille, ende eewelic versteken 
ende verdoemt sonder genade te mogen crigen. Ende want 
god aldus ouer den menscen ontfermde ende niet ouer den 
quaden engel, so is die ii persoon vander godheit, te weten 
god die sone, neder gecomen wten hemel ende heeft aengeno- 
men onse sterfelike menscelike nature, om ons te verlossen. . . . 
Ende hi is ghenaemt Jesus Christus, god ende mensce, een 
eenich ende warachtich sone van god sinen vader, ende een 
warachtich heere ende salichmaker vanden menschen2). 
Wat de ontvangenis betreft, zegt de Spieghel des kersten ghe- 
loefSy dat er ook anderen geweest zijn, ,,die in haeren moeder 



charitate ordinatam in deum tendere" en zoo iemand geen „charitas" heeft. En 
het antwoord luidt, dat hij „in propria persona" dit niet kan zeggen zonder te 
liegen ; maar „in persona ecclesiae (cuius per fidem aliqualiter niembrum est)" 
kan hij het zeggen zonder zonde. Vgl. boven bl. 156. 

1) Spieghel des kersten leuens^ fol xxvi v. 

2) Geilhoven, Iv, cap. 4, qu. 7, vraagt, of ook een rein mensch of een 
engel voor den mensch had kunnen voldoen, en antwoordt, dat alleen Christas 
zulks kon doen , omdat (volgens Anselmus , Cur deus homo) God voor den mensch 
kon voldoen, doch er niet toe verplicht was, en de mensch verplicht was tot 
satisfactie, maar die niet, schenken kon. Christus moest derhalve Goden mensch 
zijn , om te kunnen voldoen en er toe verplicht te zijn. 
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lichaem gheheyKcht worden ende sonder sonde op eertrijke kwamen 
ende worden gheboren'' en als voorbeelden worden genoemd Maria, 
de moeder des Heeren, Johannes de Dooper en Jeremia; maar, 
zoo wordt er bijgevoegd, ,, nochtans en was nyemant al soe heylich 
hi en wort ontfanghen in erfsonden.'' Dese restrictie doet feitelijk 
het eerst gezegde te niet; in elk geval wordt hier de onbevlekte 
ontvangenis van Maria ontkend i). Bij de geboorte legde men allen 
nadruk op de reinheid der moedermaagd. Vaak werd de tekst van 
het credo zelfs in dien geest uitgebreid 2). Herentals^) zegt: 

Ende ick ghelooue, als den tijt volcomen was, dat hi is 

gheboren vander seluer maecht Maria, die int ontfanghen 

ende int baersen van hem maget is gheweest ende reyne suyuer 

maecht na dat baersen tot inder eewicheyt is ghebleuen 4). 

De ontvangenis uit den Heiligen Geest en de geboorte uit Maria 

waren beide noodig om den Godmensch voort te brengen: ,,Want 

gelikerwijs dat siele ende lichaem te gader maken enen mensche, 

alsoe is die Gods Sone, ende Marien sone, een Christus" 5). 



1) Volgens een geestelijk volkslied uit de 15e eeuw kwam bij de ontvangenis 
„de geheele Godheid" in Maria's schoot, die geroemd werd als „de edele sael 
der triniteit". Moll, Hymnen en Sequenliën (Stud. en Bijdr. I, 1870, bl. 3(i0 v.). 

2) Dirc van Munster zegt : „gheboren wt der reynder maghet maria", Herontals 
heeft: „gheboren vander suyuer maecht Maria". 

3) fol. xxvii. 

4) Vgl. nog de Lyefelike verclaringe (zooals die voorkomt achter het N. Test., 
Antw. Adr. v. Berghen 1524) : „geboren .... van der reynder maget Maria , 
sonder alle schade haens lichamelijcken ende gestelijcken ioncfrouscaps". — Geil- 
hoven I V cap. 3 , qu. 7 roert de vraag aan , waarom Gods zoon verkoos uit 
Maria vleesch aan te nemen, en niet uit eene andere, en antwoordt: Zooals uit 
de hoogmoedigste (Eva) de ziekte ontstond , zoo moest uit de nederigste (Maria — 
Ave is 't omgekeerde van Eva; vgl. boven, bl. 171) de medicijn komen. Gods 
Zoon kwam voorts om zich tot de diepste diepte te vernederen en moest dus 
wel de nederigste uitkiezen tot zijne moeder, waarom zij zong: God heeft de 
nederheid zijner dienstmaagd aangezien. Verder was Maria de eerste, die haar 
maagdom aan God offerde, en moest dus ook geëerd worden met eene onge- 
hoorde gift. — Geilhoven zegt dan, dat deze redenen „non pre<iise concludunt"; 
evenmin als van de uitverkiezing kan van deze zaak eene voldoende reden ge- 
geven worden. — Uit Maria's nimmer geschonden maagdelijkheid vloeide voort, 
dat zij haar kind zonder smart ter wereld bracht. Zie b.v. het citaat uit Sickn- 
troeat in mijn proefschrift, bl. 167, noot 3, en den kerstzang bij MoLii, Joh. 
brugman, II 149. 

5) Ruusbroec, Vanden kerstenen gheloue^ bl. 241 der genoemde editie. 
TROELStTRA , Stof en Methode. 13 
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tn lijden, sterven en begrafenis ziet Dandulo^) een bewqs, dat 
Christus waarlijk mensch is geweest , zoodat wij aan de werkelijk- 
heid daarvan moeten vasthouden. Geilhoven 2) zegt, dat alleen de 
menschheid leed en ziet eene ,,figure" hiervan in Izak: 
Nil ysaac patitur, aries fit victima; cristo 
Nee deitas patitur, cum moriatur homo. 
want met Izak wordt bedoeld de godheid en met den ram de 
menschheid. 

Bij de nederdaling ter helle wijst Dionysius3) er op, dat het 
woord infernus vier beteekenissen heeft: de plaats der verdoemden, 
het vagevuur, de limbus puerorum en de limbus patrum. Aan 
deze laatste plaats moet gedacht worden; daarheen begaf zich de 
ziel van Christus, terwijl het lichaam in het graf bleef. Bij Ruus- 
broec lezen we: 

Ende alte hant voer sijn siele neder ter hellen, met groter 
macht ende met groter vrouden , ende brac met synre godliker 
macht de poerten van motale , ende die ysere greindelen , ende 
verloste die Patriarken ende Propheten die in hem ghelovet 
hadden, ende met groten verlanghene sijns verbeydet hadden. 
Ende hi verloste al die ghene die hem met trouwe ghedient 
.hadden , ende sonder dootsonde ghestorven waren van beghinne 
der werelt, ende niemene anders meer 4). 
Over de hemelvaart laat dezelfde schrijver zich aldus hooren: 
Daer na opten viertichsten dach clam hi op ten hemelen, 
ja boven alle hemelen van materien, als die Apostel sprect, 
toten geesteliken hemelen, dat die enghele sijn; ja ende oec 
bouen alle enghelen, inden verborghen hemele, dat is in ene 
verborghene weerdicheit , daer hi boven alle gheesten ghehoghet 
is. Want, nader menscheit, soe sit hi toter rechterhant des 
almachtighen Godes sijns Vaders. Niet en seldi wanen, dat 



1) Rubr. 5. 

2) I V , cap. 4 , qu. 10. 

3) Opera minora, I 482. 

"^i Later moeten wij op de nederdaling ter helle terugkomen. — Gerson en 
Durandufl zeggen er niets van. — In het ^Tedo , zooals het groot Hnlthemsch hs. 
dat meedeelt in een biechtformulier, wordt juist dit artikel eenigazins uitgebreid: 
„Ie ghelovo, dat hi daerna nederdaohle ter hellen, ende braeithtse ende verloeat^ 
sijn vriende vander ewegher pinen." Vad. Mn». II , bl. 420. 
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God die hemelsche Vader sitte of sta , of dat hi handen hebbe , 

want hi is een gheest. Mer die edele menschelike nature in 

Christo die is verheven, ende gheseten boven alle ghescapene 

nature, in die hoechste macht, ende in dat edelste goet, dat 

God gheleesten mach. 

Herentalsi) ziet in het zitten ter rechterhand Gods het teeken 

van Christus' rechterlijke waardigheid , ,, want tsitten eenen rechter 

toebehoort." Ten laatsten dage, als aarde, zee en lucht in vlam 

staan, komt hij met zijne heilige engelen om het vonnis te vellen 

over levenden en dooden2) en een iegelijk loon naar werken te 

geven, welk loon ,,ghedueren sal inder eewicheyt sonder eynde.'* 

•Echter wordt ieder mensch reeds bij zijn sterven terstond door 

Christus gevonnisd. Welk verschil er is tusschen dit judicium 

particulare en het judicium generale op den jongsten dag, zegt 

Herentals niet*^). 

Bij het artikel van den Heiligen Geest handhaaft Dandulo het 
filioque. Durandus^) verbindt daarmede al het volgende, b.v. : 
,, credo in spiritum sanctum remissionem peccatorum, id est, per 
spiritum sanctum peecata remitti". Eveneens wordt met ,, credo in 
sanctam ecclesiam catholicam" verbonden hetgeen volgt: 

Credo in sanctam ecclesiam catholicam carnis resurrectionem, 

id est, per fidem quam habeo existens in ecclesia, consequor 

carnis resurrectionem. 

Niet altijd worden de woorden ,,de gemeenschap der heiligen" 

met de voorafgaande over de kerk als één geheel beschouwd •'>). 

De katholieke kerk is de ware, zegt Dandulo; haar hoofd is de 

Roomsche paus, als plaatsbekleeder van Christus. De leden dier 

kerk hebben gemeenschap met alle heiligen door hunne gebeden. 

Heilige) heet de vergadering der geloovigen, 

want si sijn alle ghewasschen metten bloede ons Heren Jhesu 
Christi; ende si sijn ghesalvet metter gracien des heylighen 



1) fol. xxvüi. 

2) Ruusbroec zegt: „dat sijn die goeden ende die quaden'\ 

3) Bij de bespreking der uitersten handelen wij hierover uitvoorigor. 

4) Rationahj Lib. IV, cap. xxv, 15 ss. 

5) Zoo doen wel Dandulo, Herentals, Surgant (^n de LyeJcUkc verelnringe. 
Vgl. boven, bl. 186 noot 1. 

6) Wat nu volgt, is ontleend aan Ruusbroec, bl. 241: v. 

13* 



Digitized by LjOOQIC 



196 

Gheests ende gheheylicht overmits der inwoninghe der heyligher 
Drievoldicheit. 
De kerk is in haar ,,enicheyt" als de ark van Noach; wie er 
buiten blijft, komt om. Allen, die zich van de kerk afscheiden, 
die haar leer bestrijden, die aan bijgeloof doen, die het schepsel 
beminnen boven God^), ,,dit sijn alle afghedeilde menschen ende 
verdorvene lede" 2). 
Omtrent de gemeenschap der heiligen zegt Herentals^): 

Ie ghelooue ooc dat in dese heylige kercke is een ghemeyn- 

scap van allen heyligen dingen, ghelijc op dese werelt tlicht 

vander sonne ende die lucht elcken mensche die in die werelt 

is, tsi arm, tsi rijke, euen ghemeine. Desghelijcx ooc in die 

heylige kercke is alle gheestelike heylicheyt, alle duecht ende 

alle bedinghe ghemeyne. 

Daarom sprak Jezus: Onze Vader, vergeef ons onze schulden; 

daarom ontvangen wij in het sacrament des altaars eenzelfde lichaam 

en bloed des Heeren; daarom is er maar één doop, één vormsel, 

ééne absolutie. Daarom mogen wij nooit iemand sluiten buiten onze 

gebeden en de gemeenschap aan onze deugden; ,,maer die verwaten 

worden , oft inden ban ghedaen , die bliuen buyten ghesloten wt alle 

die openbaer bedinghen ende deelachticheyt der heyliger kersten 

kercke". Voor dezulken mag men echter in 't geheim bidden om 

bekeering en verootmoediging. 

De kerk heeft de macht om de zonden te vergeven door middel 
van de sacramenten, inzonderheid door de absolutie in de biecht, 
zegt Dandulo. Ruusbroec wijst in de eerste plaats op den doop: 
„hier wert scult ende pine vergheven van al den sonden, die die 
mensche voir ghedaen hevet." Den doop ontvangt men echter 
maar eenmaal, daarom is de biecht als een ,, ander doepsel" voor 
hen , die met berouw zoeken om vergiffenis en om hereeniging met 
de kerk. 



1) Men lette weer op de overeenkomst niet de behandeling van het eerste 
gebod. Zie boven bl. 191 noot 1. 

2) Terwijl wij in onze periode dikwijls lezen: „ie ghelove inden Heileghen 
Gheest. ende in onser moeder, die heileghe kersten kerke" {Vcvd. Mus. II, 420), 
werd vroeger gewaarschuwd tegen hot gelooven in de kerk; zie Göbl, S. 254. 

3) fol. xxviii V. Vgl. de Lyefeliko verclaringe in mijn proefschrift, bl. 118. 
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Bij het artikel van het eeuwige leven wijst Herentals op hel, 
vagevuur en hemel i). 

De drieêenheid. Het credo is de ontwikkeling, de uitbrei- 
ding van de bekende doopsformule uit Matth. 28 : 19. Zelden werd 
echter bij de verklaring van het credo op de daaruit voortvloeiende 
indeeling in drieën gelet 2). Wel werd bij de uitlegging van het 
eerste gedeelte (Ik geloof in Grod) terloops of meer opzettelijk stil 
gestaan bij de leer der drieêenheid; Ook werd wel eens deze leer 
behandeld als inleiding op of ten besluite van de verklaring der 
geloofsartikelen; soms werd ze besproken bij de ontleding van 
andere stukken der catechese, bij het eerste gebod of de aanspraak 
van het Onze Vader , omdat elk traktaat op zich zelf stond '^). Wij 
zullen daarom thans nog even onze aandacht bepalen bij de trini- 
teitsleer , zooals de middeleeuwsche catechese die onderwees. De 
Spieghel des kersten gheloefs heeft na de bespreking der geloofs- 
artikelen een hoofdstukje 

Van bekennisse der heyligher drieuoudicheit. 
Voert soe sullen alle goede kersten menschen ghelouen vol- 
comelicken , dat god is drieuoudich in personen ende eenuoudich 
in wesen, want vader, sone, heylighe gheest sijn drie personen 
ende die drie sijn in een waer god ende onghesceyden. Die 
persoen des Vaders is ewich ende nerghent of ghemaket noch 
ghecomen. Die sone is vanden vader gheboren. Die heylighe 
gheest coemt voert wt hem beyden , wt den vader ende wt den 
sone. Aldus soe is die persoen ües vaders nerghent of gheco- 
men, mer hi heeft altoes sonder beghin gheweest. 
Is in de Spieghel loi^ter dogmatiek aan het woord , aan het slot 
van Die X Ghebode staat een ,,ghebedekijn", dat Maria leerde 
,,enen goede mensche, doe hi ziec was, tieghens die bedrieghenisse 
des duuels, die tot hem comen soude, ende hi vloech wech, doe 



i) Meer hierover bij de uitersten. 

2) Dit merkt ook Probst S. 98 op. — Het eenige voorbeeld , dat de behan- 
deling van het credo in drieën gesplitst is, vond ik in de Lyc/elike verdaringe; 
zie mijn proefschrift, bl. 117 v. 

8) De prozatekst van Die Spiegel der Sondcn begint niet een Athanasiaansch 
stnkje over de triniteit. Zie Verdam, a, w. Il, bl. 9. 
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hi dit sprac*'; waarin meer op het werk van ieder der drie personen 
gelet wordt: 

God , die vader , moet mi gebenedien , die alle dinc van niet 
ghescapen heeft. God , die sone , moet mi gebenedien , die den 
verloren mensche weder ghemaect heuet wt sinen blode. God, 
die heylighe gheest , moet mi ghebenedien , welke instortinghe 
der guedertierenre troestinghe mi behouden moet. Amen. 
Hoe men aan elk der personen eene bepaalde eigenschap toe- 
schreef, zagen wij reeds bij de bespreking van de zonden tegen 
den Heiligen Geest i). Bij Guillibertus van Doornik^) vinden wij 
een beeld ter verklaring der triniteit: ,,sicut una est aqua in fonte 
et fluuio, qui procedit ex fonte, et stagno quod procedit de utro- 
que*'; maar hij erkent het onvoldoende daarvan: ,,et licet ex toto 
attingere non possis, supplebit fides, ubi deficit ratio, si fideliter 
queris. Si enim que subiacent fidei, ratio caperet, intellectus illa 
comprehenderet et ita meritum non esset*'; en evenals bij hem 
vinden wij elders waarschuwingen, om dit dogma niet te willen 
doorgronden , welk bedenkelijk streven men bij de Begijnen meende 
op te merken 3). Uit onkunde of hyperorthodoxie kwam men echter 
dikwijls tot zonderlinge beschouwingen aangaande dit leerstuk. 
Christus werd kortweg God genoemd, en de Zoon met den Vader 
verward^). Vooral in de volksliteratuur, als Der Stelen Troest^) 
en het Speculum^ trof men zulks aan; uit het laatstgenoemde 
werk zal ik hier enkele voorbeelden aanhalen. Bij de vergelijking 
van Kaïn met Judas wordt gezegd 6): 

Cayn interfecit suum uterinum fratrem. 

Judas et iudei christum fratrem suum et patrem. 



1) Zie boven bl. 84 vv. 

'-; De decem prcccpHs samo I. Dat deze auteur met trinitas nog iets anders 
bedoelt, merkte ik reeds op, boven bl. 30. 
3| Zie MoLL II m, bl. 87 vv. 

4) MoLL wees daarop II iv, 84 vv. Zie nog R. C. H. Römbr, Geschiedk. 
overzigt van de kloosters en abdijen. . . . II , Leiden 1854, bl. 252 vv. Een eigen- 
aardig voorbeeld geeft de Contemplacie ende meditatie op het pater noster; zie 
mijn proefschrift, bl. 115. 

5) Zie mijn proefschrift, bl. 211). 
6j XVIII, 4, 
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Pater omnium est quia nos omnes creauit, 

Frater noster est, quia humanam naturam sibi adoptauit. 

O bone iesu, qui dignatus es fieri noster frater, 

Miserere nostri et protégé nos, sicut clementissimus pater. 
Het zonderlingste is zeker wel de volgende ,, mystieke" uitlegging 
van den droom, dien Farao's schenker droomde i): 

Ante saluatoris nostri humanam natiuitatem, 

Sustinuit humauum genus miserabilem captiuitatem. 

Tandem vera vitis , id est Christus , de terra , id est de maria , 

Qui in se tres propagines continebat, [excrescebat , 

Cum sint tres persone sancte trinitatis: 

Pater, filius et spiritus santus, qui liberauerunt nos de car- 

[cere diabolice captiuitatis. 

Non statim post christi ortum humanum genus est liberatum, 

Sed quando vinum sanguinis sui in cruce regi celesti est oblatum. 

Tercio die postquam vinum fuit in passione expressum, 

Genus humanum de captiuitate est egressum* 

Hoc vinum regem celestem ita inebriauit, 

Quod omnem offensam humano generi liberaliter relaxauit. 
De mystiek, die gaarne in de diepten van dit leerstuk neer- 
daalde, bracht het meer binnen het bereik der leeken, maar voor 
menigeen bleef het niet slechts een onbegrijpelijk mysterie, doch 
werd het een vaag begrip, waarvan zelfs de naam niet meer ver- 
staan werd 2). 

Dat de verwarring van Christus met den Vader de vereering 
van Maria als middelares moest bevorderen, zagen wij reeds en 
ligt voor de hand. Niet in Jezus, maar in haar werd de gevallen 
mensch hersteld. Er heeft eene verschuiving plaats gehad: Jezus 
werd God, Maria werd middelares. Zij was de tweede Eva. In dit 
verband wijs ik op het eigenaardige werkje, dat volgt achter het 
traktaat van Bernard over het Ave Maria ^). De herschepping , zoo 



1) vm, 2. 

2) Zie het exempel, dat De Vooys op bl. 132 mededeelt. 

3) Campbell 281; zie boven bl. 1(58, noot 1. Het bedoelde werkje heeft tot 
opschrift: Speciaics Jigurc . . . in omnibits quaai sennonibtui ad laudcm beate marie 
servientibus j en moest dus den prediker tot hulpmiddel strekken. Bernardus wordt 
er in aangehaald. 
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betoogt de schrijver, is grooter werk dan de schepping; dat is 
immers eerst een goede werkman, die niet alleen iets nieuws kan 
maken, maar die ook het gebrokene kad heelen. Het laatste is 
moeilijker dan het eerste. Zoo nu is ook God de beste werkmeester, 
want Hij heeft de wereld uit niet voortgebracht, en haar, toen zij 
door de zonde bedorven was, weer hersteld. Onze eerste voorouders 
waren gemaakt naar Gods beeld en gelijkenis, maar Eva brak uit 
onvoorzichtigheid dit leemen vat; en al arbeidde de menschheid 
duizenden jaren, zij kon het niet weer heel maken; dat kon alleen 
Hij, die het eerst gemaakt had. En dat geschiedde in Maria; in 
haar toonde God, dat Hij de menschheid wilde herstellen i). 

De beteekenis van Jezus komt meer tot haar recht in de Week 
van Salicheit-) y die zich houdt aan het credo, en betoogt, dat 
geen ,,puer mensche" ons van de erfzonde kon verlossen; terwijl 
het, als een ,,puer god'' zulks deed, zou schijnen, alsof God 
,,ons bij crachten vter hant des viants hadde ghenomen, daer 
wi bi rechte in waren ghe vallen". Zoo moest de verlosser zijn god 
en mensch beide. 

Over de drie ambten van Christus wordt zelden iets gezegd. In 
het aangehaalde hoofdstuk van de Wech wordt eigenlijk over vier 
ambten gesproken. Jezus was een profeet en heeft dus ,,sinen 
volke oerconscap ghegheuen der waerheit"; hij was een heilig 
bisschop, die zich zelf op Goeden Vrijdag offerde; hij was een 
,,ghetrouwe voer vechter", doordat hij de banden des duivels ver- 
brak en opstond; en hij was een ,,seker voertgangher" door ten 
hemel te varen. Zijn koninklijk ambt komt zoo niet geheel in het 
volle licht te staan. 

De Heilige Geest werd veel 3), vooral door mystici, beschreven 
als de ,, minne", die van Vader en Zoon uitging. Hooren wij een 
oogenblik naar Ruysbroec^): 

Alsoe als dat woert Godes is die Sone Godes, alsoe is die 
minne Godes die heilighe Gheest. Ende hier om een yeghelic 



1) P^erste „figura" van de dertien, die het boekje bevat. Zie boven, bl. 169. 

2) Cap. ii. 

3) Zie b.v. Albertus Magnus, Compendium thcol. vcrit. Lib. I, cap. 8: Quod 
spiritus sanctus amor patris et filii est. 

^) Zie Vanden kerstenen ghelcme^ bl. 243. 
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goet mensce die Gode mint, hi hevet den heylighen Gheest 

in hem Voert selen wi gheloven dat die heylighe Gheest 

is een uutvloyende minne, die vervollet heuet hemel ende erde 
met allen goede. Ende overmits dese minne, soe is die hey- 
lighe Kerke een ende ghemeyne al ertrqc doer. 
Volgens de Spieghel des kersten gheloefs i) verleent de Heilige 
Geest aan de ziel vier krachten, die vergeleken worden bij de 
krachten , welke de ziel des menschen geeft aan het lichaam. Eerst 
wordt genoemd de ,,scone verwe ende scoenheyf'. 

Ten anderen mael so gheuet des menschen gheest, dat is 
die ziele, den lichaem die wile dat si daer is, hetten ende 
warmte; want wanneer die ziel vten lichaem sceydet, so wort 
dat lichaem cout. Aldus gheeft oec die heylighe gheest der 

sielen warmte ende godlike minne Ten derden mael , so 

ghift die ziele ende des menschen gheest den lichaem craft 

ende macht te doen dat werc Ten vierden mael ghift 

die ziele ende des menschen gheest enen mensche die macht 

ende die craft te staen ende te gaen Aldus ghift oec die 

heylighe gheest mit sijnre gracien enen mensche macht te 
gaen vander eenre doecht ter ander, ende gheeft hem crafte 

staende te bliuen in die doechden 

Hij openbaart zich onzichtbaar, ,, wanneer dat harte des men- 
schen haestelic ende onversienlic wort verwandelt ende bekeert van 
sonden'', maar ook zichtbaar, en dan wel onder vier gedaanten: 
vooreerst ,,in ghelikenisse der duuen*', want de duif ,,suchtet voer 
horen sanc'', ,,si en heuet gheen galle" en ,,si woent in gaten der 
stenen''; zoo leert de H. Geest zuchten over de zonde, neemt de 
bitterheid uit het hart weg, 

oec mede brenghet die heylighe gheest enen mensche daer 
toe, dat hi mit sijnre herten in der gaten ende wonden ons 
liefs heren woent ende stadeliken daerop denct Ten an- 
deren mael ... in een ghelikenisse van eenre wolken , want 
die wolke sticht ende climmet op vander aerden. Oec soe 
coudet die wolke ende minret die hette vander sonnen ende 

ghift oec regen Ten derden male ... in een ghelikenisse 

eens adems Die adem heeft vier punten in hem ; dat een 

1) fol. XV. 
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is lichticheyt, dat ander is warmheyt, dat derde is safticheyt, 
dat vierde is dat een mensche sonder adem niet leuen en 

can Ten vierden mael ... in vuerighe tonghen . . . daer 

mede is te verstaen, dat hi een meester woude wesen van 
horen tonghen ende dat hise daer toe brenghen soude, datsi 
vuerighe woerden souden spreken .... 

Schepping en val. De woorden van het apostolisch syra- 
bolum, „schepper des hemels en der aarde'', gaven aanleiding of 
konden althans aanleiding geven om te spreken over de schepping 
des heelals, in het bijzonder over de schepping van den mensch. 
Daarmede werd als van zelve de behandeling van des menschen 
val verbonden, welk verhaal den besten overgang vormde tot de 
volgende woorden van het credo: ,,en in Jezus Christus, zijnen 
eeniggeboren Zoon." 

Wij staan echter opzettelijk stil bij scheppingen val, omdat deze 
beide onderwerpen dikwijls behandeld werden, geheel buiten ver- 
band met het credo; eene behandeling, die eene geschikte inleiding 
vormde tot allerlei catechetische werken. Zoo beginnen de Wech 
van Salicheitj Van de Seuen Sacramenten y Dandulo's CoTn- 
pendium, het Speculunij Tboek van den leuen ons heeren 
ihesu christi van Ludolf van Saxen i) daarmede, en Gerson, die 
in cap. 3 van 't eerste deel van het Opus tripartitum de geloofs- 
artikelen min of meer bespreekt, handelt in cap. 1 en 2 vooraf 
afzonderlijk over schepping en val. 

Vaak wordt de schepping des menschen in verband gebracht 
met der engelen val. Heel weinig nadruk wordt daarop gelegd in 
het boek Van de Seuen Sacramenten , waaruit ik hier den aanhef 
van den inleidenden proloog mededeel: 

God , die heer ende vader almachtich , naedat hi hemel ende 
aarde ende die enghelen tot sinen dienste ende den mensche 
om dat ewighe goet ende sijn ewighe bliscap te ghebruycken 
ghescapen heeft ghehadt , sommige van den enghelen ouermits 



1) Dat anderde capittel : Hoe ende in wat manieren , dat god hemel ende 
aerde metgaders al (iatter in is, ghescapen ende gheuiaeot heeft ghehadt ende 
wanneer; ende van der ontfanghenisse ende gheboirte der ghebenedider moetier 
goods marien ende van haer kintscheyt. 
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haerre houaardijen, die sijn wt den hemel versteken ghe- 
weest, daervan dat sommighe int afgront der hellen ende 
sommighe in den luchte gebleven sijn, want elcke van hem 
die is ghedaelt nae groetheyt sijnre misdaets; ende aldus ver- 
steken wt den hemel wesende, so hebben si benijt ghehadt, 
dat die mensche die plaetsen ghebniycken ende besitten souden , 
al daer si wt gheworpen waren i). Ende alsoe god adam , ons 
eerste vader, van dat slijm der aerden ghemaect hadde, soe 
heeft hi in solaes ende tot dienste van hem wt sinen liuehem 
oeek een ghesellinghe ghemaket ghehadt, te weten Eua, ons 
eersten moeder, ende heeft hem iuyden ghegonnet te ghe- 
bniycken alle die vruchten van der aerden, wtghenomen van 
enen bome. Dus soe heeft die duuel hem bedeckende onder 
die figure van enen serpente bi hulpe van den wiue adam ons 
eerste vader al daer toe ghebracht, dat hi vanden verboden 
vruchten ghegheten heeft ghehadt , vallende al daer by in een 
grote sonde van onghehoersaemheyt , soe dat adam ende eua, 
ouermits desen, ende haerre nacomelinghen versteken sijn 
gheweest vten paradyse ende ghebruyckenisse van alle die 
vruchten ende ghenoechten des opperste goets. Dese sonde, 
die is so swaer gheweest, dat alle menschen al daer van in 
sodanighe maniere besmet sijn gheweest, dat ghene mensche 
wt sijns selfs crachte ende verdienste ten ewighen leuen heeft 
moghen comen, oeck hoe heylichliken die mensche. lenende 
was; mer hi moste als besmet van desen sonden in dat voer- 
borch der hellen dailen ende al daer bliuen sitten in des vyants 
vanckenisse ende ghewout , ombeuanghen mit die duysternisse 
des doots, deruende dat ewighe licht. 
En dan gaat de schrijver onmiddellijk over tot de komst van 
Gods Zoon op aarde. De Wech van Salicheit 2) zegt nadrukkelijk , 
dat mensch en engel tegelijk geschapen werden, en wijst het ver- 



1) Is de bedoeling, dat God den mensch schiep na der engelen val, of dat 
^zooals de Exposicicj zie boven, bl. 79, schijnt te willen) de mensch eenmaal in 
don hemel hunne plaats zou innemen? Uit het voorafgaande schijnt men op te 
moeten maken, dat de mensch er reeds was, vóórdat de engelen vielen. Zie 
beneden, wat de Wech leert. 

^) cap. I. Over den val der engelen regt dit werk niets. 
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schil tusschen beiden aan. De drieêenige God, wetende dat zijne 
volmaaktheid niet verminderen zou , indien eenige schepselen haar 
deelachtig werden, schiep 

twee creaturen, dats den enghel ende den mensche^). Den 
enghel sciep hi edelst, enen pueren gheest sonder vle|sche- 
liker lichaem; den mensche sciep hi, den licbaem nemende 
van den sUke der eerden, om dat hy hem deyne ende oet- 
moedich kennen soude, ende in dien lichaem stortte hi den 
gheest, dats de siele, ter image ende ter gelike van hem 
seluen, der welker siele god gaf drie crachten, dats (te) weten: 
verstandenisse, wille ende ghedenckenisse; verstandenisse, om- 
dat de mensche daer mede tgoede ende tquade kennen soude; 
wille, omdat hi daermede tgoede verkiesen soude ende dat 
quade laten; ghedenkenisse, omdat die mensche datgoet, dat 
hi ghekent ende vercoren soude hebben, mit ghedenkenissen 
vaste an hem binden soude ende also inde minne des goets 
eenpaerlic bliuen soude 2). 
Daarom zegt dan ook Dandulo, dat Lucifer met de zijnen viel 
,,immediate post angelorum creationem". Het Speculum^) stelt 
echter de schepping des menschen voor als geschied na en tenge- 
volge van Lucifers val. 

De engelen, die staande gebleven waren 4), werden verdeeld in 
negen koren, welke genoemd werden met de aan de Schrift ont- 
leende namen: (engelen, aartsengelen, tronen, heerschappijen, 
overheden, klachten, machten, cherubijnen en seraphijnenö); terwijl 



1) Dionysius onderscheidt een scheppen Gods immediate en mediate; zie 
boven, bl. 1Ü2. 

2) Deze drie eigenschappen worden later eigenaardig te pas gebracht bij de 
beschrijving van de helsche straf en de hemelsche vreugde. Zie voorts hierover 
nog Der Sielen Troest , Dev. hs. bl. 58 (in het verhaal van Barlaam en Josafat). 

^) 1,1; zoo ook Gerson ; vgl. Vos , De leer der vier uitersten , bl. 132 v., 141. 

^) De val der engelen wordt meer ondersteld of eenvoudig genoemd, dan 
beschreven in onze bronnen. Het Speculum zegt alleen, dat Lucifer zich verhief 
tegen zijn schepper en „in enen ogenblic" uit den hoogen hemel in de diepe hel 
geworpen werd. Zie Alb. Magnus, Comp. theol. verit. Il 21, De casu angelorum. 

5) Der Sielen Troest ^ Dev. hs. bl. 284 v. geeft eene andere volgorde. Vgl. 
LoOFS , Leitfaden zum Studium der Dogmengeschichte^, Halle a/S. 1893, S. 183; 
Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek y II 432. 
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elke volgende naam eene hoogere klasse aanduidt dan de vooraf- 
gaande i). Tot de gewone engelen behooren de beschermengelen; 
zulk een geleigeest is aan ieder mensch geschonken; zelfs, zegt 
Der Stelen Troest^), zal ook aan ,,Entekerst" eerst ,,synen huigen 
engel als enen anderen mensche" gegeven worden, welke engel hem 
verlaat, wanneer hij zich Gods Zoon gaat noemen 3). 

Fantinus Dandulo is de eenige, die, en dan nog zeer kort, 
spreekt over het zesdaagsche scheppingswerk; in den regel wordt 
alleen over de schepping des menschen gehandeld. Omtrent het 
beeld Gods leert hij hetzelfde als de Wech 4) en hij waarschuwt 
tegen de onjuiste opvatting, als zou het bestaan in lichamelijke 
gelijkenis. Bij (ïerson is opmerkelijk &) de omschrijving van Gods 
doel met den mensch: God formeerde den mensch naar zijn beeld, 
opdat die ghescapen mensch gode sinen scepper soude ken- 
nen, liefhebben, eren, ende sijn gheboden ghehorsam wesen, 
ende doer goede werken ende verdienten soude mogen vercri- 
ghen in ziel ende in lichaem, dat onsterfelike leven des volmaecten 
salicheyt inder ewicheyt , ende dan wesen alsoe metten goeden 
salighen enghelen inde stede der quader boser enghelenö). 
Het Speculum staat stil bij de schepping der vrouw. De man 
is geformeerd ,,in agro damasceno'' en daarna geplaatst in den 
hof; de vrouw is in den hof uit een rib des mans gemaakt. God 
plaatste haar in zekeren zin boven den man; zij werd geschapen 
in Edens hof (in loco voluptatis), en niet als Adam uit het stof 



1) Vgl. over hun getal Vos, De leer der vier uitersten j bl. 84. — Zie voorts 
Alb. Magnus , o, 1. II 12, De distinctione celestium ierarchianim. 

2) Dev. hs. bl. 126. 

3) Zie over de beschermengelen Alb. Magnus, o. 1. II 18. — Wetzer und 
Welte, Kirchenlexicorfij IV 522. — Zie over den Antichrist benedon § 14 bij 
het oordeel. 

4) Zie boven, bl. 204. Brinckermck leerde: „Dat heelde hebben wi in ons 
behouden, raaer di ghelikenisse is seer verderft overmits onse quaetheit. Daerom 
moeten wi seer arbeiden mitten crachten der sielen, die onsen lieven heer ghe- 
scapen heeft, dat wi weder totter ghelikenisse gods mochten comen, dat is dat 
wi die doechden mochten crighen." Kerkhüt. Archief (van Kist en Moll) IV, 
Arast. 1866, bl. 156. 

ö) Opmerkelijk, om de overeenkomst met de woorden van den Heid. Caf., 
antw. 6. 

6) Vgl. het boven, bl. 203, geciteerde uit Van de Seren Sncr. 
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der aarde y maar uit een rib van den man. Zij werd niet uit zijn 
voet gemaakt, opdat zij niet veracht zou worden; ook niet uit zijn 
hoofd , opdat zij niet over den man zou willen heersehen ; maar uit 
zijne zijde, omdat zij den man als gezellin werd gegeven 9; 
Qua si in honore sibi coUato humiüter perstitisset , 
Nunquam a viro aliquam molestiam sustinuisset; 
Sed quia diabolo eredens deo voluit assimilari, 
A viro meruit affligi, si deliquerit, et molestari. 
De val wordt in de Wech slechts met enkele woorden beschreven ; 
de eerste menschen overtraden ,,vter temptacien van den viant dat 
gebot gods"; maar anderen gaan hier wat dieper op in en spreken 
van de slang. Dandulo zegt, dat de slang ,,ipse lucifer" was, 
terwijl het Speculum verhaalt, hoe 

die duuel dat 2) benidende altijt den mensche laechde, ende 
hem socht te beleiden totten ouertro des gebots, ende vercoes 
daerom een geslacht van serpente , dat recht op ginc ende een 
maechdelic hoeft hadde^). In dese serpent ginc die bedriechlike , 
dusenwout kunstige bedrieger ende mits de monde sprekende 
bedriegende woorde tot den wiue, becoerde dat wijf als minste 

voersuchtich 

Hierbij houdt de slang dus meer het karakter van een werktuig. 
De verzoeker wendde zich tot de vrouw, omdat hij wel wist, dat 
de man bedachtzamer was, en overviel haar alleen, toen Adam 
niet bij haar was. Zij gaf gehoor aan de verzoeking, en haalde 
daarna haren man over, die, schoon ongaarne, toegaf, omdat hij 
de vrouw liefhad en haar niet wilde bedroeven. De vrouw heeft 
dus meer gezondigd dan de man , want niet alleen waande zij Oode 
gelijk te zullen worden (waaraan, altijd volgens het Spec, Adam 
evenmin dacht, als later Salomo, toen hij door zijne vrouwen tot 



1) Zie nog Dionysius , De vita curatorum , art. 33. In het door Van Borssum 
Waalkes uitgeg. tractaat worden (bl. 289 v.) 5 punten opgenoemd, die tot hot 
rechte huwelijk behooren. Het tweede is dat man en vrouw ,,hem onderiinge 
sullen in allen dingen verdragen als twe gesellen", waarop dezelfde argumentatie 
volgt. Vgl. boven , bl. 62 , noot 3. 

2) nl. den gelukkigen toestand van den geschapen mensch. 

3) Vgi. mijn proefschrift, bl. 178. Zooals in het Spec. y is de slang geteekend 
BihHa Paup. X, 3; alleen rechtop staande B. P. I, 1. — Vgl. nog E. Wilkkn, 
(Tf.^ch. (Ier (jeifill. Sjn'cle in Dcutxchl. , Ciötting(Mi 1872, S. 24^. 
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afgoderij gebracht werd), maar ook verleidde zij haar mati met 
vleiende woorden. 

Zoo kwam daar dus een breuk in Gods werk. Van de tien pen- 
ningen was één verloren geraakt i)^ van de honderd schapen één 
afgedwaald 2) ; daar kwam een klove tusschen de goede engelen en 
den mensch 3). 

Het Speculum kan niet nalaten zich te verdiepen in de gedachte, 
hoe 't nwft den mensch gegaan zou zijn, indien hij niet gevallen ware. 
Nooit zou hij den dood gesmaakt, nooit van zwakte of vermoeienis 
geweten hebben. Geen ziekte zou hij gekend hebben; zonder angst 
zou de moeder het kind onder het hart gedragen, zonder smart 
het gebaard hebben. Rouw en onrust , vrees en verwarring zouden 
onbekend zijn gebleven. Nimmer zouden 's menschen ooren doof, 
zijn tanden stomp, zijn oogen dof, zijn voeten kreupel geworden 
zijn. Water noch vuur had hem kunnen deren; geen dier, geen 
koeltje zou hem leed gedaan hebben. Van twist was geen sprake 
geweest; allen zouden in broederlijke liefde geleefd hebben. Alle 
schepselen zouden den mensch onderdanig zijn geweest. Gods 
gemeenschap zou hij ondervonden hebben , totdat hij naar lichaam 
en ziel in den hemel zou zijn opgenomen 4). 

Maar als dan bij de overdenking van al die verloren heerlijkheid, 
van al dat vervlogen geluk het ,, waarom?'' op de lippen komt, 
dan wordt dit terstond teruggedrongen. De mensch vrage niet, 
waarom God den mensch wilde scheppen, van wien Hij wist, dat 
hij zou vallen; waarom Hij de engelen schiep , wier val Hij evenzeer 



^) „Decera dragme sunt x genera creaturarum rationabllium , se. nonem 
angelorum ordines et genus humanum. Ex his omnibus constat mcnsura, nnine- 
rus, pondus et ordo celestis conditoris." Aldus in fig. xi van de Sprclnla jUjure 
(Campbell 281). 

2) „Centum ouee faciunt unam et nonagintanouera , 

Per hoc debemus intelligere nouem choros angelorum et hominem. 

Deus autem nouem choros angelorum in celo demisit 
Et veniens in hunc mnndum hominem perditum quesiuit." 
Aldus het Speculum y cap. 33 dér Parijsche uitgave. 

3) Wat MoLL II rv, bl. 86 v. meedeelt over schepping en val, beteekent 
weinig. 

4) Vgl. ook Gerson , cap. 2 van *t eerste deel. 
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vooruitzag; waarom Hij Farao's hart verhardde en dat van Maria 
Magdalena verteederde; waarom Hij den verloochenaar Petrus tot 
berouw, den verrader Judas tot wanhoop bracht; waarom Hij den 
eenen zondaar uit het verderf trekt, en den ander er in laat. Dat 
zijn de verborgene dingen, die alleen voor den Heere zijni). 

Zoo bracht dus de middeleeuwsche catechese hare leerlingen 
somtijds in aanraking met de groote problemen van het religieuse 
leven; doch zij onthield zich wijselijk van een dieper ingaan op 
deze vraagstukken. Gteilhoven2) zegt alleen, dat Christus' lijden 
wel voldoende was voor aller verlossing, maar feitelijk alleen den 
uitverkorenen ten goede kwam. In de Weeh van Salicheit^) ver- 
blijden zich de zaligen in den hemel ook daarom, „dat si van gode 
daer toe vercoren zijn, datsi die werelt versmaet hebben, der 
hellen ontvloen zijn ende met gode geglorificiert zijn", zoodat daar 
de leer der uitverkiezing alleen van hare troostrijke zijde beschouwd 
wordt. Hoe echter menigeen deze denkbeelden gevaarlijk achtte, 
zagen wij reeds bij de behandeling van het eerste gebod 4). 

§ 13. Het Leven van Jezus, 

Het opschrift dezer paragraaf zou op een dwaalspoor kunnen 
leiden. Ik wensch hier te bespreken dat gedeelte der middeleeuw- 
sche catechetische leerstof, dat zich aan het kind der twintigste 
eeuw voordoet als de historische stof. Waarom wij dezen naam 
niet mogen bezigen, toonde ik vroeger reeds aanö). Dat ik echter 
deze stof den naam geef van Leven van Jezus ^ heeft zijn grond 
hierin , dat in den regel de geschiedenis des Ouden Verbonds slechts 
diende als inleiding tot dat leven , en de verschillende verhalen des 
Ouden Verbonds uit typologisch oogpunt bezien en zoo vastge- 
knoopt werden aan de feiten uit Jezus' leven en sterven. Wat wij 
hier bespreken omvat dus meer dan hetgeen wij thans een Leven 
van Jezus zouden noemen. 



1) Vgl. MoLL II IV, bl. 86. 

2) Gnotosolitos, Iv, cap. 4, qu. 11. 

3) Cap. 86 aan 't slot. 

4) Zie boven, bl. 88. Dnngerschym (Zie Wiarda, lynifhnis, bl. 183) rekent 
drieëenheid en praedestinatie tot de moeilijke stoffen, „qnas populus non capit". 

5) Zie boven , bl. 2. 
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Het leven des Heilands en de Vier uitersten zijn twee stukken, 
die buiten den kring van het eigenlijke biechtonderwijs staan. Maar 
zij staan niet buiten dien der catechese, omdat zij van groote be- 
teekenis zijn geweest voor het devote leven. De Levens van Jezus 
en de passieboekjes werden gelezen tot stichting i). Het overdenken 
van Christus' lijden was een inroepen van zijn verdiensten 2) , 
gelijk het bepeinzen der uitersten een middel tot bekeering geacht 
werd. Zijn wandel gold als het hoogste exempel van waarachtige 
vroomheid 3). Maar de geheele gewijde geschiedenis werd gebruikt 
om exempelen te leveren bij het biechtonderwijs 4). Zoo verhaalt 
Der Stelen Troest bij het eerste gebod de geschiedenis van het 
gouden kalf, van Jerobeams kalverdienst en van Daniël; bij het 
tweede den dood van Johannes den Dooper en de geschiedenis van 
Judas; bij het derde die van den Israëlietischen houtlezer en van 
Esther; enz. &). 

Werd op die wijze de draad der historie gebroken, een volledig 
overzicht ontvangen wij alleen in de Historia scholastica van 
Petrus Comestor, in Maerlants Rijmbijbel en dergelijke werken, 
die geheel het type dragen der middeleeuwsche kronieken ^). Doch 
zelfs in deze kronieken drongen allerlei legenden en toevoegselen 



1) Zie MOLL IIiv, bl. 217 v. 

2) „Hierom, wilstu (line scolt en misdaet betalen, soe keerdi totten scat der 
ouerweerdiger verdiensten ons lieuen heren ihesu cristi, als vake andenckende 
syn heiligen leuen , syn bitter passie ende versmadeliken doot. Ende offer di mit 
sinen bequaraen ende genamen verdiensten den hemelscen vader, soe betaelstu 
volcomelicke." Aldus in het door Van Borssum Waalkes uitgegeven tractaat , 110a. 

8) In Der susteren ghektelike ahteeck (Lett. Leiden, hs. 1030 fol. 29 verso) 

lees ik : „Teghen die houerdie dienet alre beest die hilighe scrifft Oick dat 

wij ... . onsen doet ende dat strenghe ordel godes voer oghen hebben. Ende 
oick dat exempel ons leuen heren ihesu cristi ende der glorioser maghet marien 
ende alre leuen hillighen." 

4) In de dertiende eeuw wees Humbert van Romans daarop; zie Göbl, S. 26. 

5) Broederlijk staan deze verhalen naast allerlei legenden omtrent Farao, de 
aanbidders van het gouden kalf, Pilatus, den Antichrist enz, — Scutdorpe ont- 
leent verschillende exempelen aan den Bijbel. 

6) Vgl. VoN Zezschwitz, II II, Ie Half te, Leipzig 1869, S. 65. — Een 
bepaald gedeelte der Öud-testamentische geschiedenis werd behandeld in het 
Liber Begum neu HütoHa Davidis. Zie mijn proefschrift, bl. 33 v. en VoN 
Zezschwitz , a. W. , S. 74 f. 

TROELSTBA, Stqf en Methode. 14 
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binnen. De typologische werken bleven in dit opzicht het zuiverst 
en zijn ook hierom de belangrijkste werken voor de catechese, 
omdat zij eenheid brachten in het verbrokkeld geheel. Fantinus 
Dandulo drukt deze beschouwing zeer goed aldus uit: 

Quicquid in magno processu biblie legimus ab adam usque 

ad aduentum cristi, totum in figura nostre salutis factum est, 

demonstrans ipsum cristum venturum , qui operatus est salutem 

nostram in medio terre. Omnia ergo in figura precesserunt , 

que ipse in ministerio adimpleuit. 

Prof. BiESTERVELD 1) wijst op het onderwijs in de bijbelsche 

historie vóór de Reformatie , maar vergeet de aandacht te vestigen 

op het typologische van dat onderwijs 2). Naast de typologische 

beschouwing staat, doch meer in de schaduw, eene andere. 

Somtijds wordt beproefd het overzicht over het geheele verloop der 

geschiedenis te vergemakkelijken door eene indeeling in perioden. 

Zoo spreekt Dandulo 3) van drie tijdvakken: dat der natuurwet, 

dat der geschreven wet en dat der genadewet. In de eerste periode 

leefden de menschen naar de twee regelen der natuur: doe anderen, 

wat gij wUt, dat u geschiede — doe anderen niet, wat gij niet 

wilt, dat u geschiede 4); deze periode duurde tot Mozes. In de 

tweede handelden de menschen naar de geschreven wet (vooral 

naar de tien geboden) ten opzichte van God en den naaste. In 

de derde periode, die met de komst van Christus aanvangt, is 

genade geschonken. De wet der genade is het Evangelie, dat 

hierin verschilt van de wet van Mozes, dat het geen tijdelijke, 

maar geestelijke dingen belooft. Deze periode duurt tot aan het 

onbekende einde der wereld. 

Eigenaardiger en veelvuldiger voorkomend is het spreken over 



1) Hel Karakter der Catechese, Kampen 1900, bl. 84 v. 

2) Uit hetgeen hij zegt, kan naen echter zien, hoe het onderwijs in de ge- 
wijde geschiedenis ontsproten is uit de verklaring van het Apostolicum, zoodat 
wij niet ten onrechte de door ons gevolgde groepeering hebben aangenomen. Ik 
wijs hier nog op Gerson, Opus tripartitum I 3, die als „die ghemeen inhout 
des kersten gheloues" uit de geloofsartikelen alleen dat bespreekt, wat over den 
Zoon handelt. 

3) Rubr. 2: De cursu totius mundi. 

4) Vgl. Matth. 7 : 12 en Luk. 6 : 31. Zie hierover meer bij V^on Zezschwitz, 
iri2, S. 202 f. en vgl. boven bl. 120. 
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de zes of zeveu tijdperken der wereld (aetates mundi). Gelijk des 
menschen leven te verdeelen was in ,,seuen ouderdom'' i), zoo 
kon ook de gansche wereldgeschiedenis gesplitst worden. Noach, 
Abraham, Mozes2), David, de ballingschap en de geboorte van 
Jezus vormen de scheiding tusschen de verschillende tijdvakken. 
Dirc van Delf weet deze indeeling nog belangwekkender te maken 
door te zeggen: ,,in een iuwelick ouderdom regnierde een sonder- 
linge dootsonde, daer si gode onwaerdich om wert ende mis- 
haghelick''3). 

In de vierde periode, van Mozes tot David, was de gulzigheid 
heerscheres, want Israël at en dronk en danste om het gouden 
kalf, totdat 23000 door het zwaard vielen. De gierigheid, die David 
tot de volkstelling dreef, waarvoor de pestilentie hem tuchtigde, 
was het kenmerk der vijfde periode, terwijl de zesde, van de 
ballingschap tot Christus' komst, gekarakteriseerd werd door 
Zedekia's toorn, die hem Jeremia's rol deed verbranden 4) en den 
profeet zelf kerkeren; tot straf kwam de ballingschap voor koning 
en volk. In het zevende tijdvak, dat eerst met den oordeelsdag 
eindigt, heerscht de traagheid, ,,want wi in deser tijt der ghe- 
naden versumen te leuen onse ewighe leuen ende salicheit." Christus 
heeft echter met zijne komst de zonden gedood en het leven der 
deugden teruggegeven. De onkuischheid is weggenomen door zijne 
geboorte uit eene maagd , de hoogmoed door zijne vernedering om 
mensch te worden, de nijd door zijne liefde om zijn ziel te geven, 
de gulzigheid door zijn drinken van gal en edik, de gierigheid 
doordat hij zich overgaf voor onze behoeften, de toorn omdat hij 



1) Deze waren volgens Dirc van Delf: infantia (geboorte — tijd van kunnen 
spreken), pueritia ( — 15 jaar), adolescentia (15— 28), juventus (28 — 50), senectus 
(50 — 78), decrepitus (78 — sterven), mors (sterven — jongste dag). De Tabuia 
Mei noemt als grens tusschen de beide eerste tijdperken den zevenjarigen leeftijd, 
en plaatst tusschen juventus en senectus nog de virilitas (in het hs. ontbreekt 
iets, en moet m. i. voor sexta gelezen worden: quinta; de getallen zijn onin- 
gevuld). 

2) Dandulo en de Tabuia fidei nemen den tijd van Abraham tot David als 
ééne periode. Zoo ook Hendrik van München. Zie Von Zezschwitz , II n, leH., 
S. 73 en verder S. 69 f. 

3) Gap. XVI van het Winterstuk (hs. V 55 der Kon. bibl.). Zie boven bl. (j7. 

4) Dit deed echter Jojakim volgens .Jer. 30. 

14* 
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zich als een onnoozel lam ter dood liet brengen. y^Alle dese voir- 
noemde duechde gaen wi traechlic verby ende versumen dese lieue 
genadighe tijt der barmherticheit , daer wi in verdienen souden 
ende verdienen moghen mit dueehdliken wercken dat loon der 
salicheit in den ewigen leuen." 

Let Dirc van Delf aldus op de zonde , Dandulo ziet liever in 
deze opeenvolgende tijden de ontwikkeling van Gods heilsplan. 
Van Adam tot Noach neemt de boosheid toe, maar aan Abraham 
geeft God de besnijdenis als een teeken van de vergeving der erf- 
zonde, en David ontvangt de belofte, dat uit hem de Christus 
voortkomen zal. Door den terugkeer uit de ballingschap wordt 
onze ,,transmigratio de statu damnationis ad statum salutis eterne" 
afgebeeld i). 

Dikwijls springt de middeleeuwsche catecheet schier zonder over- 
gang van den val des menschen over op de komst des Heilands 2). 

Wat nu het eigenlijke leven van Jezus aangaat, op zijne open- 
bare prediking werd zoo goed als niet gelet; zijne geboorte, zijn 
doop en verzoeking, zijn lijden, sterven, nederdaling ter helle, 
opstanding en hemelvaart, dat waren de punten, waarmede de 
vrome aandacht zich bezighield; en daarin valt de aansluiting aan 
het apostolisch symbolum niet te miskennen. Het Epiphaniënfeest 
herinnerde aan Christus' doop, en de verzoeking in de woestijn 
was de eerste acte van het geweldige drama , dat zijn ontknooping 
vond bij de nederdaling ter helle. De toenemende vereering van 
Maria maakte de geboorte en de geheele zoogenaamde voorgeschie- 
denis steeds meer tot een geliefkoosd voorwerp van overdenking. 



1) Dirc van Hercksen, Speeulum iuvenum^ brengt de aetates mundi eigen- 
aardig te pas bij de verklaring der gelijkenis van de arbeiders in den wijngaard. 
Op de vraag, wat het er dan toe doet of men met de eerste of ter elfder ure 
begint te werken in den wijngaard, als men toch evenveel loon ontvangt? ant- 
woordt hij, dat wij hier bij de uren moeten denken aan de aetates mundi, en 
dan is het niet moeilijk om te vatten , waarom zij , die in de eerste wereldperiode 
in den wijngaard arbeidden, niet op meer loon aanspraak hebben dan zij, die 
in het laatste tijdperk daar werkten. — Vgl. Bavinck, Dogmatiek, I 311. 

2) In den boven, bl. 104, aangeh. Roomschen Catechismus van 1835 wordt 
de heele O. T. geschiedenis kortelij k verhaald als antwoord op de vraag : Hebben 
de menschen al vroegtijdig blijken gegeven, dat zij met de gevolgen van Adaras 
ongehoorzaamheid behebt waren ? — In het kerkelijk drama vormde het profeten- 
spel den overgang. 
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en gaf somtijds, zooals in het Specnilum en in Ludolf van Saxen 's 
Letten ons Heer en aanleiding tot het verhalen van Maria's ge- 
boorte, jeugd en opvoeding, zooals de legende die mededeelde. 
, Naar volledigheid werd niet , wel naar eene heldere samenvatting 
gestreefd, waarbij dan het meeste licht viel op Jezus' lijden en 
sterven met de daarop volgende verhooging. Zoo geeft de Deven- 
tersche Exposicie opt Paternoster bij het eerste woordje ,,onze" 
van het Gebed des Heeren, „welc woert men den sone toescriuen 
mach, die sonderlinge ghenoemt mach sijn onse god om onse 
natuere, welc hi an ghenomen heeft", het volgende overzicht over 
's Heilands lijden en sterven i) : 

Hi is gheworden in sijnre ghebuerten onse alre liefste ende 

suetste brueder, onse alre waerachtichste mester in sijnre 

conuersacien , onse alre stercste kempe in sijnre passien , ende 

in der ghemeenre verrisenisse alre menscen sal hi wesen onse 

rechtuerdige richter. 

In deze en dergelijke beschouwingen , die wij straks in de Biblia 

Pauperunhj het Speculum en de Tafereelen uit het leven van Jezus 

terug zullen vinden, doch dan niet als beschouwing, maar als 

historie , en die in het kerkelijk drama als 't ware vleesch en bloed 

aannamen voor de oogen der leeken, is het historisch-catechetisch 

onderwijs der middeleeuwen gekristalliseerd. Werken als die van 

Juvencus2), Ludolf van Saxen 3) en Branteghem hebben voor de 

catechese veel minder waarde, al is het prijslijk, dat zij schooljeugd 

en volk met den ganschen inhoud der vier Evangeliën trachtten 

bekend te maken. 

Eene gansch andere , maar voor de catechese niet van beteekenis 
ontbloote samenvatting van Jezus' leven hebben wij in de smarten 
en de vreugden van Maria 4) , al trad hier de moeder meer op den 
voorgrond dan de zoonö). 

1) Vgl. boven, bl. 146. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 32 v. 

3) Zie daarover Moix, Joh. Brugman II. 

4) Vgl. mijn proefschrift, bl. 215 en M. Lindenborn, De Maria-vereering y 
in de St. voor W. en Vr. 38e Jaarg. , Utr. 1901, bl. 1246. Zie de Spcciales 
figurcy fig. 10, Vad. Mus. II, bl. 219 v., Spee. 44 en 45 en boven, bl. 136. 

5) Meruia wees op het bedenkelijke , dat gelegen was in de gewone opvatting 
van Maria's smarten. Zie I. M. J, Hoog, Dc verantwoording van A. McruUiy 
Leiden 1897, bl, 126 v. 



Digitized by LjOOQIC 



214 

De typologie der middeleeuwen bestaat in het zien van een die- 
peren zin in alles wat geschied was , vooral in alles , wat de Schrift 
mededeelde. In elke gebeurtenis des Ouden Verbonds was op om- 
sluierde wijze iets getoond van de heerlijkheid des Nieuwen Verbonds; 
elke verlosser was een schaduwbeeld van den waarachtigen Ver- 
losser , die komen zou. Zoo was er dus in de Schrift — en eigenlijk 
in alles, wat van de oude tijden was overgeleverd — tweeërlei zin: 
een letterlijke en een figuurlijke i). Als het Speculum verhaald 
heeft van koning Astrages, die in den droom zag, hoe uit den 
schoot zijner dochter een schoone wijnstok opschoot, welks loof 
zijn gansche koninkrijk overschaduwde, en medegedeeld, hoe de 
beteekenis van dit gezicht was , dat uit deze dochter een beroemde 
koning zou geboren worden , nl. Cyrus , die de Israëlieten bevrijden 
zou uit de Babylonische gevangenis, dan zegt het boek: 
Hec est litteralis huius visionis significatio, 
Sed alia est mistica eius prefiguratio. 

en dan volgt de overbrenging van het verhaal op de geboorte 
van Christus: Astrages is Joachim, de vader van Maria; Cyrus is 
Jezus 2), Zoo wordt dus de historie tevens tot eene gelijkenis, die 
door de middeleeuwen op allegoriseerende wijze werd verklaard 3). 
Dat tegen deze uitlegging der Schrift gewichtige en welgegronde be- 
zwaren zijn in te brengen , is dikwijls genoeg betoogd en bewezen ; 
in haar mateloozen ijver om overal typen te zien, werd somtijds 
de Schrift niet alleen verwrongen, maar zelfs onderst boven ge- 
keerd. Zoo doet het Speculum^), als de boom, dien Nebucad- 



1) Onze bronnen noemen deze laatste de significatio mystica of moralis. — 
Men zie wat E. Moll over typologie opmerkt in zijne bewerking van Palmer's 
Katechetiek I, Tiel 1856, bl. 265 vv. 

2) Spec. III, 2. Zie ook VIII, 2, waar de droom van Farao's schenker 
wordt uitgelegd (boven, bl. 199). 

3) Men zie b.v. de verklaring der gelijkenis van den barmhartigen Samaritaan 
in Spec, III , 1 . Aan de eigenlijke bedoeling , waarmede zij werd uitgesproken , 
wordt niet gedacht; maar de auteur ziet hier den mensch, die uit Eklens hof is 
verdreven naar de woeste aarde, beroofd van de genade, en ten doode gewond. 
Halfdood lag hij daar, immers dood naar de ziel, terwijl het lichaam nog leefde ; 
priester noch leviet (besnijdenis noch boete) konden hem helpen. Eindelijk naderde 
een Samaritaan; en daar Samaritaan beteekent bewaarder (custos), wordt daar- 
mede Christus, onze Bewaarder, aangeduid. 

4) XXIV, 2. 
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nezar in den droom zag, wordt voorgesteld als een type van 
Christus: 

Hec arbor ipsum regem in mundo futurum pref igurebat , 

Cuius potestas super omnes celos exaltatur 

Et per totum orbem super omnem potestatem mundi dilatatur 

Et ecce, angelus adveniens arborem succidi iussit, 
Per quod figurabatur, quod Christus debuit crucifigi. 
Dixitque, quod omnes rami eius essent amputandi, 
Innuens quod omnes apostoli a christo essent separandi. 
en zoo gaat het verder : de beesten en vogelen , die wegvluchten, 
duiden aan, dat menschen noch engelen Christus hulp boden; de 
wortel , die in de aarde wordt gelaten , wijst op de opstanding enz. 
Toch heeft deze typologie somtijds het woord van Christus: Al 
wat tevoren geschreven is , dat is van Mij geschreven , op de rechte 
wijze verstaan, en dan gaat er van hare spraak eene wondervolle 
bekoring uit. Op dat typologische ,, leven van Jezus" vestigen 
wij nu de aandacht, daar wij zoo, naar de wijze onzer vaderen, 
de eenheid zien in het vele. Op alle typen kan ik niet wijzen; 
ook hier is mijn arbeid een uitlezen van datgene, wat het meest 
karakteristiek is of allereerst onze belangstelling wekt in het gods- 
dienstonderwijs der middeleeuwen 1). 

Wij hebben dan in de eerste plaats te letten op de typiek, die 
zich aan de moeder des Heeren vastknoopte. Deze Maria-typiek 
heeft zich niet minder weelderig ontwikkeld als de Christus-typiek. 
Een sterk sprekend voorbeeld vinden wij in het gedicht Die Clau- 
sule van der Bible, dat wel eens aan Maerlant is toegekend 2); 
daar wordt Maria o. a. vergeleken met het paradijs , de ark en de 
duif van Noach, met het biezen kistje van Mozes, het brandende 
braambosch 3) , met den staak waaraan de koperen slang hing, 
met den gomer van het manna 4), met Aarons bloeienden staf 5), 



1) Men vergelijke bij het volgende mijn proefschrift, bl. 179 vv. 

2) Men vindt het in de Nieuwe Werken v. d. Maatsch. der Ncd. Lett. te 
Leiden V, 2e at., bl. 58 vv. 

^) Vgl. M. F. de Insulis, Speculum sermonum IX. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 220. 

5) Vgl. M. F. de Insulis, o. 1. VIII, mijn proefschr. bl. 220. 
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met de ster uit Bileam's profetie i), met Jaël, met Gideons vlies 2), 
met die edel gaerde, 

Die hur uter wortel baerde 
Van Jesse nader scriftureS), 
met Abisag, met de gesloten poort bij EzeehiêH), enz. 

In de Speciales figure 0) wordt Maria ook vergeleken bij de ark 
van Noach; zij was die ark, waarin de ware Noach (rust) zich 
bevond; als door het venster der ark kwam tot haar het licht der 
goddelijke genade, toen Gabriêl haar Gods boodschap bracht, en 
de Geest haar overschaduwde , en dit licht deelt zij mede aan allen , 
die behooren tot Noachs huisgezin , d. i. aan alle geloovigen. 

Drie vaste typen waren het brandend braambosch 6) , de bloeiende 
staf van Aaron en Gideons vlies; zoowel in de BibL paup. als in 
het Speculum komen ze voor. Voorts vergelijkt het Speculum'^) 
Maria bij Salomo's tempel, welks drie transen doelden op Maria's 
drievoudige kroon; zij was de eerste maagd, zij was wegens het 
zwaard, dat door haar ziel ging, martelares, en eindelijk droeg 
zij de aureool der leeraren, wijl zij de leermeesteres was van 
evangelisten en apostelen 8). Het schitterend marmer, dat van 
buiten, het loutere goud, dat van binnen den tempel sierde, 
duidden op haar kuischheid en liefde, en de wenteltrap van het 
heiligdom wees er op , hoe in Maria de godheid woonde , waardoor 
ons het opklimmen ten hemel mogelijk werd gemaakt. Nog veel 
meer uitgewerkt is, hetgeen wij lezen in de Speciales figure^) 
over den tabernakel, waarmede dan weer ,,moraliter" Maria be- 
doeld wordt. 

In zijn Rijmbijbel ziet Maerlant zelfs in den slinger, waarmede 
David Goliath versloeg, een type van Maria. 



J) Zie boven bl. 171 en Spec. III, 4. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 220 en ook bl. 211 v. 

3) Zie JeSi 11 : 1, Spec. IV, 2 en mijn proefschr., bl. 166 v. 

4) Vgl. BibL paup. 1 en Spec, IV, 3. 
ö) fig. 5. 

6) In de Expoaicie^ fol. 40, wordt Christus bij het brande.ud braambosch 
vergeleken. 

7) IV, 4. 

8) Zie daarover beneden in § 14 de beschrijving des hemels. 
») fig. 3. 
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Dese slingre bediet Marie, 

Die edele maghet entie vrie; 

Entie steen, diere ute viooch, 

Bediet hem, die noit ne looch; 

Ende golyas bediet den viant, 

Die eerst den raet van sonden vant. 

Haddene niet die steen gherocht, 

Wi waren eigyn ende vereocht 

Onder hem bleven emmermere. 
Welk eene groote plaats Maria innam in de gedachtenwereld der 
devotie, is duidelijk uit het aangevoerde. Niet met de geboorte 
van Christus, maar met die van Maria begint de nieuwe bedeeling; 
hare geboorte is de dageraad der verlossing. Als wij vreezen te 
gaan tot Christus, de Zon der gerechtigheid, laat ons dan met 
vertrouwen naderen tot deze Aurora, die de moeder der barm- 
hartigheid isi). Het Speculum'^) eindigt de boven medegedeelde 
verklaring van den droom des Perzischen konings niet met een 
lofzang op Christus , maar met eene verheerlijking van des Konings 
dochter , wier onbevlekte ontvangenis nog niet geleerd wordt , maar 
wel hare ,,sanctificatio in utero"3j. Zij heet immers een besloten 
hof, eene verzegelde fontein 4); in den moederschoot werd zij reeds 
geheiligd en werd haar het zegel der heilige drievuldigheid opge- 
drukt, zoodat nooit iets onreins haar kon aankleven. Hare toe- 
wijding aan God vindt geen eigenlijke voorafschaduwing, maar 
een tegenhanger in de geschiedenis van Jefta's dochter; want 
Jefta handelde verkeerd door zijn kind te dooden , terwijl Joachim 
en Anna hun kind levend aan Grod offerden, opdat het Hem in 
reinheid zou dienen. Viel aan Maria eeuwige vreugde ten deel, 
Jefta's dochter beweende haar sterven als maagd, daar nu uit 
haar nageslacht nimmer de Messias geboren zou worden s). 



^) SpecioLes figurae , fig. 2. Vgl. bl. 169 , noot 2. 

2) 111, 2, 3. Vgl. boven, bl. 214. 

3) Vgl. MoLL II n, 303, en m 242 v. 

4) Hoogl. 4 : 12. 

5) Spec. V, 3. Zie voorts over typen van Maria: Moll, Joh, Bi-v^gnian II, 
bl. 178 vv. 
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In het Speculum^) en de Tafereelen^) wordt de Sibylle inge- 
voerd als profetes van Christus' komst. Daar hij kwam om alle 
menschen te zaligen, werd onder de regeering van Augustus ook 
aan de heidenen zijn komst geopenbaard. 

Sie sach in de sunne ene coneghinne 
Wit ghecleed, schone sonder ghenood, 
Die recht in moederliker mynne 
Hadde en cleen kindekin inden schoot 3). 

De voorstelling van Christus in den tempel vond men afgebeeld 
in de toewijding van Samuel aan God**), terwijl men van Beth- 
lehems kindermoorder een type zag in Farao, die beval alle jon- 
gens in de rivier te werpen, omdat voorspeld was, dat er een 
knaap geboren zou worden, die de Israëlieten zou verlossen &). 
Moet hier de legende te hulp worden geroepen, om te doen ge- 
voelen hoe deze kinderen stierven ter wille van één, dat gezocht 
werd, dit treedt van zelf aan het licht in de typen der Biblia 
paup, ^) : Saul laat de priesters van Nob ombrengen — Athalia 
doodt het koninklijk zaad. 

Naast den doop van Christus werd in de Biblia paup. 7) ge- 
plaatst het brengen van den druiventros van Eskol naar het leger 
der Israëlieten. Deze tros , zegt de toelichting , werd over den Jor- 



1) VUI, 4 

2) Het oorspronkelijke bestaat uit een hs. van 7 bladen , aan beide zijden 
met platen en schrift voorzien. Op elke bladzijde (uitgenomen de laatste) staan 
4 teekeningen met bijschriften , welke 2 aan 2 bij elkander hooren. Van elk 
paar stelt de tcekening links eene gebeurtenis uit 's Heilands leven enz. voor, 
en die rechts eene daarop betrekking hebbende „figure", welke in den regel aan 
het Oude Testament ontleend is. Daar hier op de geschiedenis der in overspel 
gegrepen vrouw volgt Christus aan het kruis hangende , is waarschijnlijk één blad , 
zoo niet meer , verloren gegaan. De bijschriften bestaan uit dertien regelige strophen 
met vrij kunstige rijm verbindingen. Het werk werd onder den titel Tafei^eekn 
uit het leven van Jczun uitgegeven door de Maatsch. der VI. bibliophilen (Gent, 
1863), naar een hs. uit de 15e eeuw. — Zie voorts Hs. Lett. Leiden 258. 

3) Zie nog Moll II m 186 en Hase, Das geütliche Schauspiel, T^ipzig 
1858, S. 18, 31. — Naast de Sibylle trad vaak Virgilius op. 

4) Bihl. paup. IV, 3; Spec. X, 4. 

5) Speculum XI, 3; Tajcreelcn VII. 

6) VIII, 1, 3. 

7) IX, 3. 
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daan gebracht als een bewijs van de vruchtbaarheid van het be- 
loofde land, en daarmede wordt beduid, dat wij, indien wij het 
koninkrijk der hemelen willen binnentreden, eerst door de wateren 
des doops behooren te gaan. Hier wordt dus niet zoozeer aan 
Christus' doop, als wel aan den Christelijken doop gedacht. Het- 
zelfde werk beeldt hier voorts nog af den doortocht door de Roode 
Zee, terwijl het Speculum^) in de plaats daarvan dien door den 
Jordaan genomen heeft. De ark midden in den Jordaan stelt 
Christus voor; het onbederfelijke sittimhout der ark duidt op zijn 
lichaam, dat wel zou sterven en begraven worden, maar niet 
vergaan 2). Christus liet zich niet doopen, omdat hij den doop 
noodig had, maar om door zijne aanraking aan het water eene 
reinigende kracht te geven. Zoowel in het Speculum^) als in de 
Tafereelen^) vinden wij nog als type de wassching van Naaman 
in den Jordaan ; volgens het eerste werk beelden de zeven was- 
schingen af de reiniging van de zeven doodzonden 5). 

Bij de verzoeking van Jezus wordt gewezen 6) op de overwinning 
van Goliath door David. 

Met ener slinger pas in pas 
Wierp hi iij stenen in srüesen hooft, 
Dat hi dar neder viel al verdooft 
Ende wert enthooft met synen swerde. 
Also hebdi des vijands macht gherooft. 
Die hu te vernielne begherde 
Met drie temptacien, maer niet en derde. 
Deze drie temptatiën waren: 

Teerste op gulsichede doen achten 
Hiet hu van stene doen maken brood. 



1) XII, 4. 

2) Diezelfde ark diende evenzeer als type van Maria; zie Spcc. X, 2. 

3) XII, 3. 

4) X; Eiiza doopt Naaman. 

5) De Bihlia aurea, Argentoraci, Matthias Schurer, 1509, geeft als typen 
van den baptismus christianorum : den doortocht door de Roode Zee (vgl. ons 
doopsformulier) , het water waarin Eliza zout wierp, en Naiimans wasschingen 
(die hier met de zeven gaven des Geestes vergeleken worden). Dirc van Delf, 
Zomerstukj XXXI, vergelijkt Naamans zeven wasschingen met de sacramenten. 

6) Spec, XIII, 3 en Tafereelen XI. 
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Ten anderen in houerden versmachten 

Met huwes selfs moegentheide groet. 

Ten derden mit ghiricheit, want hi boet 

Hu vele richeide in sinre namen i). 
De BibL paup. 2) en de Tafereelen 3) beelden af de opwekking 
van Lazarus met verwijzing naar die van den zoon der weduwe 
door Elia**). Maria van Bethanië werd vereenzelvigd met Maria 
Magdalena, zoodat wij zelfs hier lezen van ,,maerte ende haer 
suster magdalene''. De zalving der voeten van Jezus door Maria 
van Bethanië werd tengevolge daarvan verward met het berouwvol 
weenen der boetvaardige zondares aan des Heilands voeten; en 
daarom geven Speculum 0) en BibL paup. 6) als type dezer zalving 
het berouw van David na Nathans bestraffing. 

Christus' intocht in Jeruzalem zagen de BibL paup,'^) en het 
Speculum^) afgeschaduwd in de blijde inkomst, die David ten 
deel viel, toen hij Goliath verslagen had; deze laatste is hier weer 
de type van den Satan. Het Spec, gaat hierop nog weer dieper in : 



1) „Ende mitten seluen becoringe, daer die duuel den iersten mensche mede 
verwan , was hi verwonnen ouermids den anderen menschen , dat is ouermids 
christum. Want den ierste mensche verwan die duvel met gulsicheit, doe hi at 
den appel, die hem verboden was ende christus verwan die duuel mit abstinen- 
cien ende peniteneieu, in welken hi leuede van den dage sijnre ghebuerten hent 
totten sterfdach; ende want die ierste mensche gesundicht hadde inder vrucht 
des boems, so was christus gehangen inden boem des cruces, in welken hi den 
beet smaecte des bitteren dodes, dat is spise etics ende gallen. Oec verwan die 
duuel adam vermids houerdien, doe hi gode ghelijc wesen wolde, ende onse 
kempe verwan den duuel mit oetmoedicheit ende mitter alre meester snodicheit, 
in welker hi geboren waert, leuede ende sterf. Oec was adam verwonnen van 
den duuel vermits ghiericheit, doe hi begherde wetentheit guedes ende quades, 
ende christus verwan den duuel vermids williger armoeden, daer hi altoes in 
was...." Aldus de Exposicie, fol. 21 verso. — Vgl. nog het Speculum en 
B. P. X, 3. 

2) XI, 2. 

3) XIII. 

4) BibL paup. XI, 3 geeft als tweede type de opwekking van het kind der 
Sunamietische door Eliza, maar spreekt ook daar van eene weduwe. 

5) XIV, 4. 
fi) XIII, 1. 

7) XIV, 1. 

8) XV, 3. 
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Mistice hierusalem visio pacis interpretatur , 
Per quam fidelis anima spiritualiter desigoatur. 
Ad hanc salvator noster omni hora paratus est venire, 
Et nos ei in oceursum per contritionem debemus ire. 
terwijl in de Tafereelen i) gewezen wordt op liet overeenkomstig 
verhaal van Judiths terugkomst te Bethulia met het hoofd van 
Holofernes, en tevens op het kortstondige der huldiging van den 
Heiland als Davids zoon. 

Bij het verraad van Judas moest wel gedacht worden aan het 
verkoopen van Jozef 2). Op vernuftige wijze weet Der Sielen 
Troest 3) het verraad te combineeren met Judas' gedrag tegenover 
de zalvende Maria. Judas stal de tienden en zou dus van de 300 
penningen y die de kruik met nardus waard was, 30 penningen 
voor zich zelf behouden hebben; om nu deze schade in te halen, 
verkocht hij zijn Meester voor dit bedrag. 

Vaste typen van het avondmaal waren het manna , en het brood 
en de wijn, die Melchizedek aan Abraham bracht 4). Abel, Abraham 
en Melchizedek waren de drie vaders des Ouden Verbonds , in wie 
het sacrament des altaars eene voorafschaduwing had gevonden, 
waarom dan ook hunne namen genoemd werden in de misliturgie 5). 
In zijn Lof van den heylighen sacrament^) noemt Antonie de 
Rovere verschillende typen: 

O heylighe hostie, godlike natuere, 
Die alle begripen sijt te snel, 
Tpaeslam was van v figure7) 
Ende tmanna der kinderen van ysrahel. 
Abrahams gifte , ' melchisedech bestel, 
Ende die arke daer dauid voren speelde. 
Helyas coexkijn doer des enghels beuel 
Es van v figure, reyn godlijc beelde. 



1) XIV. 

2) 5. P. XVII, 1. 

8) Zie het Dev. hs. aan het slot der legende, die op bl. 90 begint. 

4) Zij worden genoemd in Bihl, paup, en Spec. — Vgl. C. Ed. Taurel, 
De Chr. kunst in Holland en Vlaanderen, I 1881, bl. 112. 

5) Zie HuGO, Speculum sacerdoium, Antv., M. Goes, b 4 verso. 

6) Afgedrukt achter de Tafel des kersteliken knens, 

7) Vgl. Spec. XVI, 3. 
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Evenals bij Christus' doop hebben wij hier echter eene dooreen- 
menging van de instelling en van de viering des avondmaals. In 
het Speculum wordt de geheele middeleeuwsehe avondmaalsleer 
teruggevonden in de geschiedenis van het manna. 

Dat Judas Christus verried met een kus was afgebeeld in het 
laaghartig gedrag van Joab tegenover Abneri) en Amasa^). 

De bitterheid van Christus' lijden voor den hoogepriester tracht 
het Speculum^) te vermeerderen door de mededeeling, dat de 
dienstknecht, die Christus een kinnebakslag gaf, omdat hij wei- 
gerde den hoogepriester te antwoorden , volgens sommigen Malchus 
was , wien hij in den hof het oor had geheeld. Treffender is echter 
de opmerking, dat Noach, toen hij door Cham bespot werd, nog 
twee zonen had, die aan zijne zijde stonden, terwijl Christus nie- 
mand vond, die met hem medeleed. Hetzelfde werk wijst later 4) 
nog op de spotternij en den hoon, die David te verduren had 
van Simeï: 

Semey werp teghen hem steen, hout ende spuwe; die ioed- 
scap werp in christum hantslaghen , doorn ende spuwe. Semey 
hiet dauid een bloetgier man te wesen; die ioedscap hiet christum 
een verleyder. Abysay woude semey doot gheslegen hebben, 
mer dauid die benamt; die engelen soude die bespotters doot 
gheslegen hebben, mer hi en ghehenghede des niet. 
De witte mantel, dien Herodes Christus liet aandoen, doelde 
naar de geheime bedoeling des Geestes op Christus' onschuld, 
evenals diezelfde Geest Cajaphas had doen spreken van het nood- 
zakelijke van Jezus' sterven 5). Izak, het off erhout dragende, wees 



1) Aldus Bibl. paup. XXI, 1. 

2) Aldus Spec. XVIII, 2. 

3) XIX, 1. 

4) XXI, 3 als zijtafereel bij de kroning van Jezus met de doornenkroon. 
Het geciteerde is naar de tweede Nederl. editie. Zie Holtrop, Moninnent* 
typogr.j planche 18. — De meergenoemde Parijsche uitgave wijst in een inge- 
voegd caput (25, 2 als zijstuk bij de bespotting, die Christus na zijn dood te 
verduren had) nog op de bespotting van David door Michal: 

David cytharizando prefiguravit christum, 
Quia, sicut cordas in cytara, sic in cruce extenderunt ipsum. 
O quam dulcem melodiam hec cythara decantavit, 
Quando cura lachrymis et claniore valido pro nobis exoravit. 
•'">) Spee, XX, 1. 
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heen naar Christus, die zijn kruis droeg i). Vreemd is echter het 
gebruik, dat het Speculum^) hier maakt van Eskols druiventros 

De Tafereelen 3) en de Bibl. paup. i) beschouwen op het voet- 
spoor der Schrift de koperen slang als een type yan den aan het 
kruis verhoogden Zoon des Menschen. 

Eigenaardig is, wat het Speculum^) zegt over Jubal, Lamechs 
zoon, in verband met het kruiswoord: Vader, vergeef het hun, 
want zij weten niet, wat zij doen. Wanneer Tubal-Kaïn door het 
beuken met den hamer het metaal deed klinken, dan maakte zijn 
broeder Jubal daarbij eene melodie. Zoo zong Christus in deze 
bede den allerzoetsten zang bij den klank der hamerslagen, waar- 
mede hij aan het kruis genageld werd 6). 

Wanneer men Christus zag hangen aan het kruis, zelfs dan 
werd een punt van vergelijking met Adam opgemerkt: ,,Want 
ghelijc bi dat ongheoorloeft wtrecken van Adams handen (aen den 
verboden boom, om de vruchten te smaken) deewich leuen ver- 
loren was ende wi verdoemt , so is ooc bi dwreet ende strange 
wtrecken der handen Christi aen den boom des cruycen, om den 
onuerdienden bitteren doot te smaken, dat eewich leuen weder 
vercregen ende wy verlost" 7). 

De Tafereelen^) hebben als zijstuk van de doorboring van 
Christus' zijde den dood van Absalom. 



1) B. P, XXIV, 1. Spee. XXII, 2. 

2) XXII, 4: 

Duo autem populi erant, qui ihesum ad interficiendum eduxenint, 
Videlicet iudei, qui corde, et gentiles, qui opere hoc fecerunt. 
Isti olim per duos exploratores prefigurati fuerunt, 
Qui botrum de terra promissionis ad desertum detulerunt. 

Vgl. boven, bl. 218.v. Bij Dirc van Delf, Zomerstuk^ XXXI, is de druiventros 
het beeld van Christus, tusschen Maria en Johannes aan het kruis hangende. 

S) XVII. 

i) XXV, 3. 

5) XXIII,' 2. 

6) Vgl. boven, bl. 222, noot 4, waar het uitgerekte lichaam van Christus bij 
een gespannen harpsnaar wordt vergeleken, die de kruiswoorden zingt. 

■7) Aldus Herentals, fol. cxii. 

8) XVIII. — Zoo ook het ingevoegde 25e hoofdstuk der Parijsche uitgave 
van het S-pec, De drie pijlen , waarmede Absalom doorboord werd , zijn de drie 
smarten van Jezus aan het kruis: wegens de grootheid zijner straf, de droefheid 
zijner moeder en het verderf der zondaren. 
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Of echter de geschiedenis van Absalom goed begrepen is, be- 
twijfel ik. Van hem toch wordt gezegd, dat hij 
. . . van enen ridder, synen baroen, 
Met ener giauie was duersteken, 



Dat hem berau byn corten weken, 
Want dauid myndene bouen maten. 
Aiso wardi, heer, tonser baten 
Ghedot van uwes selues lieden, 
Den gij weder met caritaten 
Huwe genaden wildet bieden. 
Verwonderd zien wij op, wanneer wij lezen, dat de BibL paup, i) 
hier denkt aan de schepping van Eva en in het bloed, dat uit de 
zijde stroomt, een beeld ziet der sacramenten 2). Wij zien hier de 
groote waarde, die aan het bloed van Christus toegekend werd, 
en voelen , hoe de leer der transsubstantiatie het middelpunt vormde 
der middeleeuwsche kerkleer. Dezelfde opvatting treedt aan het 
licht bij het andere zijtafereel, dat de BibL paup. te zien geeft: 
Mozes slaande op de steenrots 3). 

Eer wij verder gaan , voegen wij hier enkele woorden in over de 
zoogenaamde bloedstortingen van Jezus, op welker verschillende 
telling ik in mijn proefschrift reeds wees 4). In de Exposide opt 
Paternoster^) worden er zes opgenoemd, en daar wij in die op- 
somming der bloedstortingen een catechetisch hulpmiddel hebben 
te zien, om aldus een overzicht te geven van het lijden, deel ik 
het stuk uit de Exposide hier mede: 

Ten derden male is santus also veel als sanguine tinctus, 
dat is in bloede gheverwet, ende also werde wi sancty, dat 
is heilich , ouermids der ghedenckenisse der passien ons heren , 
als wanneer wi ynnichliken bedenckeu , ho die alre suetste here 
ihesus Christus als een lam sonder vlecke voer salicheit der 



1) XXVI, 1. 

2) Zie mijn proefschr. bl. 178 en vgl. beneden § 15. 

3) „Silex siue lapis Cristum signat , qiii nobis aqnas salutares , ac. sacramenta 
de suo latere effudit." 

4) bl. 213 V. 

5) Dev. hs., fol. 37. 
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menschen gheoffert om onsen wille was. Santus, dat is mit 
sinen duerbaren bloede gheverwet niet allene toe eenre stede 
sijns lichames, mer in allen steden , want die dornencrone 
toech dat bloet wt sine ghebenediden houede, dat speer wt 
sijnre side, die gheiselinge wt sinen rugge, die naghelen wt 
sinen voeten ende handen, ende dat bloedige sweet wt allen 
steden sijns lichames, alsoe dat ene stede iti hem niet en bleef, 
si en was santa , dat is gheverwet mit bloede. Ende niet alleen 
en was hi eens om ons santus, dat is gheverwet met bloede, 
mer tot ses malen. Ten iersten male in sijnre besnidinge. Ten 
anderen male inden swete. Ten derden male in der gheise- 
linge. Ten vierde male inder croninghe der doernen. Ten 
vijften male in der crusinghe der naghelen doer sine ghebe- 
nedide handen ende voeten. Ten sesten male in doerstekinge 
sijnre side, doe hi ghestoruen wasi). 
De droefheid van Maria over den dood haars zoons vergelijkt 
het Speculum^) met Jacobs, rouw bij het vernemen van Jozefs 
vermeenden dood. De graflegghig vindt hare constante typeering 
in het werpen van Jozef in den put, en van Jona in de zee. 

De nederdaling ter helle was een geliefd onderwerp. Terwijl in 
de gewone editie's van het Speculum daaraan één hoofdstuk gewijd 
werd 3) , zijn er in de Parijsche editie niet minder dan drie 4) capita 
bijgevoegd, waarvan twee de hellevaart en de overwinning van 
den duivel door Christus afbeelden, terwijl het derde tracht aan 
te toonen, hoe Maria door compassie over de macht der hel heeft 
gezegepraald. Voor de na-reformatorische zienswijze is Christus 
door zijne opstanding de overwinnaar des doods, maar de middel- 
eeuwen beschouwden hem het liefst als verbreker van het geweld 
des Satans; in zijne nederdaling ter helle toonde hij zich ,,onse 
alre stercste kempe". 

Dat zich in de voorstelling der historie hier vooral licht dogma- 
tische elementen mengden, spreekt vanzelf. Ziel en lichaam van 
Christus werden gescheiden, maar de godheid bleef met beide 



1) Vgl. boven bl. 149, noot 3. 




2) XXV, 2; zoo ook Tafereelen XIX. 




3) XXVII; vgl. B. P, XXVIII. 




4) 28-30. 




TBOELSTRA, Stof en Methode, 
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vereenigd 1). De ziel begaf zich y^unita deitati" naar de hel, en 
wel terstond na het sterven 2). Wel meenden sommigen, dat zij 
gewacht zou hebben tot aan den nacht van Zaterdag op Zondag, 
maar dat gevoelen verwerpt het Speculum, Wanneer iemand van- 
daag zijn vriend redden kan, dan wacht hij niet tot den derden 
dag; Christus haastte zich dus om zoo spoedig mogelijk de zielen, 
die in den kerker smachtten , te troosten , en gaf ons ook hierdoor 
weer een voorbeeld van echte liefde tot de zielen. Het is daarom 
beter op één dag 30 zielmissen te laten lezen dan die over 30 
dagen te verdeelen. 

Christus daalde niet af tot de verdoemden, noch tot de onbe- 
snedenen, noch ook tot het vagevuur; maar hij trad den limbus 
patrum binnen, waar alle heiligen, die vóór Christus' opstanding 
gestorven waren, zich bevonden; 

Die huwe vrienden in tiden verleden 
Hadden ghesijn in dienste bequame 
Ende hadden gheroepen ende ghebeden 
Lange na huwe werde name*")). 
De verlossing zelve vindt haar type in allerlei verhalen uit het 
O. Test. De Bibl. paup. ^) wijst op Simson , die den leeuw doodt. 
Het Speculum s) werkt dit aardig uit , door te zeggen , dat Simson 
op weg was om zijne bruid te huwen; en even als hij nu door 
zijne bruid listig werd bedrogen , zoo hebben ook de Joden Christus 
op trouwelooze wijze behandeld. De Tafereelen doen ons stilstaan 
bij de redding van Lot uit Sodom; gelijk God hem deed ontkomen 
naar het gebergte, zoo voerde Jezus de heilige vaderen „opten 
hogen berch van hemelrike" 6). 

Het eindpunt der eigenlijke verlossing uit de hel is tevens het 



1) Spec. 28, 1 

2) Spec. XXVII, 1. 

3) Tafereelen XXII. 

4) XXVIII, 3. 

5) 29, 3. (De capita, die ik niet met Rom. cijfers aanduid, komen alleen 
voor in de Parijsche editie met 45 hoofdst.) 

6j Spec. XXVII, 4 vestigt de aandacht op Lots vrouw, die in een zoutpilaar 
veranderd werd, zoodat de wilde beesten der woestijn haar belikken ; zoo wordt 
ook de raénsch, die terugvalt in de zonde, verhard als steen en door de helsche 
beesten geplaagd en verzocht. 
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moment der opstanding, en deze heeft plaats te middernacht i). Zij 
openbaart, hoe Christus de verworpen steen was, die door God 
tot hoeksteen gezet werd: 

Christus was in sijnre passien die verworpen steen , ende is 
ghemaect die slotsteen in sijnre verrisenisse; doe is veruolt 
die prophecie des groten profeets. Ende in deser tymmeringhe 
heeft hij syn bluet ghebruyct voer moertel, ende voer den 
steen sijn alre heylicste lichaem2). 
Maar de gewone ,, figuren" waren hier Simson, die de poort- 
deuren van Gaza droeg 3), en Jona, die door den visch werd 
uitgebraakt 4). 

De BibL paup, 5) noemt als type van de verschijning van Jezus 
in den hof aan Maria Magdalena: de blijdschap van Darius, als 
hij Daniël levende vindt in den leeuwenkuil; en ontdekt 6) in de 
worsteling van Jacob met den engel overeenkomst met de geschie- 
denis van Thomas. 

Jacob iste Thomam apostolum designat, qui angelum, scil. 
Christum, tangens, benedictionem , hoc est certificacionem de 
Christi resurrectione , meruit obtinere. 
Bij de hemelvaart lag de opneming van Elia als 't ware voor 
't grijpen 7). De Tafereelen weten in den mantel van Elia een 
overgang te zien tot de uitstorting van den H. Geest: 
Ende helyas om syn behagen 
Werp hem neder den mantel sijn 
In troeste; also ghi, heer, de mijn, 
Al was dat ghi in glorien belendet. 
Dat ghi de werde dissipelen dijn 
In troeste huwen heiegen gheist sendet, 
Also ghi hare noet bekendet. 



1) Spec, XXVIII, 2. 

2) Aldus het Spec. XXVIII, 4 volgens de 2e Nederl. editie. Zie Holtrop, 
Monum. typogr.j Planche 19. 

3) B. P. XXIX, 1 en Spec. XXVIII, 2. 

4) B, P. XXIX, 3, Spec, XXVIII, 3 en Tafereelen XXI. Vgl. Taurkl, 
a.w. II, bl. 157. 

ö) XXXI , 1. 

6) XXXIII, 3. 

7) B. P. XXXIV, 3; Spec. 33, 4 en Tafereelen XXIII. 

15* 
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Bij het Pinksterfeest werd 'geregeld gedacht aan de wetgeving op 
Sinaï 1) , doch alleen de BibL paup. voelt het onderscheid tusschen 
de oude wet, op steenen tafelen gegrift, en de nieuwe, die in de 
harten der geloovigen geschreven werd. Het Spec, wijst voorts 
nog op den torenbouw van Babel; Hij, die toen al de verschillende 
talen schiep, gaf nu aan lederen apostel de kennis van al die 
talen. Toen werden de torenbouwers verward, thans de vijanden 
in Israël. Nog ziet hetzelfde boek een beeld van de gemeente, 
die den H. Geest ontvangt, in de weduwe, die door Eliza's be- 
middeling met overvloed van olie werd begiftigd; toen de Kerk 
haar bruidegom had moeten missen , gaf God haar op overvloedige 
wijze de genade des Geestes en de kennis der talend). 

Hier zouden wij het „Leven van Jezus'* kunnen eindigen , maar 
er behoorde nog een naspel toe, dat in verband stond met het 
voorspel. Aan Jezus' geboorte en jeugd gingen vooraf die van 
Maria; zoo volgde ook op zijne verheerlijking die zijner moeder. 
Wij letten dus nog een oogenblik op de kroning der H. Maagd. 

De voorafschaduwing dezer legende vond men in het verhaal 
van koning Salomo, die zijne moeder Bathseba deed zitten aan 
zijne rechterhand en tot haar sprak: Ik zal uw aangezicht niet 
afwijzen 3). Het Speculum ziet verder nog een type van Maria's 
verheerlijking in de opvoering der ark naar Davids huis. Zij is 
de ark, waarin het manna lag 4); zij is niet tot stof wedergekeerd , 
evenals de ark ook van on verderfelijk sittimhout was vervaardigd; 
want al zegt de Schrift het niet, toch mag men gerust gelooven, 
dat Maria met lichaam en ziel ten hemel is gegaan. Wel is zij 
gestorven, maar zieren lichaam zijn weer vereenigd en in heer- 
lijkheid opgenomen. David stelde Christus voor , omdat wij mogen 
gelooven , dat Christus persoonlijk zijne moeder tegemoet ging. En 
de engelen zongen: Wie is zij, die daar opklimt uit de woestijn 



1) B. P. XXXV, 1; Spec. 34, 3 en Tafereelen XXIV. 

2) In de Historiën ende Prophecien lees ik bij het verhaal der verspieders: 
„Mer onse voerganger , Here , dat is gheweest v lieue sone Jesus , ende ghi hebt 
ons ghesonden een costelike drnyue, dewelck oueruloedelijk bewesen heeft die 
vruchtbaerheyt van uwen lande; want dye drnyue uwer godliken gheest is ons. 
tot eenen trooster." Vgl. boven bl. 218 v. 

3) B. P. XXXVI, ], Spec. 30, 4, Ta/er. XXV; zie I Kon. 2 : 19 v. 

4) Vgl. boven, bl. 215. 
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en liefelijk leunt op haren liefste? Waarop Maria antwoordde: Ik 
vond hem, dien mijne ziel liefheeft; ik zal hem vasthouden en 
niet laten gaan , enz. i) 

Een geliefkoosd type was voorts nog Esther2). Tot deze werd 
immers gezegd: Wat is uw verzoek? het zal geschieden, ook tot 
de helft des koninkrijks. God heeft, zegt het Speculum, zijn rijk 
in twee helften verdeeld; de eene behield hij voor zich zelf, de 
andere schonk hij aan Maria. Deze twee deelen zijn gerechtigheid 
en barmhartigheid; God bedreigt ons met zijn gerechtigheid, Maria 
komt ons te hulp met haar barmhartigheid 3). 

§ 14. De Uitersten^). 

Voor het devote leven was de overdenking van des menschen 
uitersten van het hoogste gewicht. Het is zeker te veel beproefd, 
wanneer men de opkomst der moderne devotie wil verklaren uit 
den nood der tijden alleen, en in verband daarmede de prediking 
harer aanhangers tot het volk hoofdzakelijk gelegen wil zien in 
een dreigen met dood en hel, in een schilderen van de zaligheid 
des hemels. Maar onbetwistbaar is het , dat in den gedachtepkring 
van de kinderen der 15e eeuw het sterven en de eeuwigheid eene 
belangrijke plaats innamen , en dat de leer der uitersten niet slechts 
voor de vrome overdenking, maar ook voor het catechetisch on- 
derwijs beteekenis had^). 

De vrees voor de hellestraf en de hoop op de hemelsche heer- 



1) Vgl. boven, bl. 173. 

2) B, P. XXXVI, 3 en Spec. 39, 4. - Der Sielen Ti-oest deelt bij de 
zevende vreugde van Maria (hare verheffing tot hemelkoningin) de geheele ge- 
schiedenis van Esther mede. 

3) De Parijsche editie van het Speculum wijdt na de uitstorting des Geestes 
vijf hoofdstukken (35 — 39) aan Maria. 

*) Vgl. hierbij C. M. Vos, De leer der vier uitersten y Utr. diss., Amst. 1866. — 
Zie ook MoLL II iv 93 vv. 

5) Zie, wat in 1429 te Tortosa bepaald werd, bij Harduinus, Acta conciL 
VIII, p. 1078. — Guido noemt onder de docenda in de vierde plaats de he- 
melsche heerlijkheid (proefschrift, bl. 75). — Zie ook de inhoudsopgave van het 
Mindamenium /elidtatia y Coloniae, 1509, bij J. C. Koecher, Bihl theol. , . , eatech. 
II 145 8. 
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lijkheid waren de drangredenen tot bekeering. Alle berouw ontstaat 
öf uit angst voor het eene, öf uit begeerte tot het anderei). 

De beschouwing van de vier uitersten is een vast kenteeken van 
den waren Christen; dat blijkt eigenaardig uit de legende van 
Barlaam en Josafat, zooals Der Stelen Troest die meedeelt. De 
heidensche vader van Josafat sloot dezen 

mit anderen iongelingen in een palaes ende verboot oen , dat 
sy nyet seggen en solden van onsen heren Jhesu christo, 
noch van den hemelrike, noch van der hellen , noch van der 
doody noch van zuyct, noch van geenrehande dingen, dair 
het off bedroeft mochte werden 2). 
De naam van dit stuk der catechese is ontleend aan Jezus Sirach 
7 : 32 3). Waar wij alleen met biechtonderwijs te doen hebben, 
wordt het niet genoemd ; daarom wordt het gewoonlijk niet behan- 
deld bij de schrijvers over de middeleeuwsche catechese. Doch dit 
is eenzijdig; wel beheerschte de biecht de stof, maar daarnaast 
waren andere motieven in 't spel. Het „historisch" onderwijs had 
geen afsluiting dan in de eschatologie, zoodat dan ook de Biblia 
Pauperum en het Speculum eindigen met de schildering der uiter- 
sten , en eveneens Ludolf van Saxen's Leuen ons heeren. Dat in 
dergelijke werken , en ook in een boek als de Weck van Salicheit^ 
de beschrijving van den dood wegvalt, is te begrijpen; de sterf- 
boeken dienden tot voorbereiding voor de laatste levensure. 

Drie verschillende rubrieken van werken komen in deze paragraaf 
aan de orde. Vooreerst de sterfboeken, wier grootendeels stichte- 
lijke inhoud moeilijk voor catechetische formuleering vatbaar is; 
hiertoe behoort het derde deel van Gersons boekje. In de tweede 
plaats die boeken, welke, hetzij tot waarschuwing en vertroosting, 
hetzij tot leering , over het oordeel , over vagevuur en hel , en over 
den hemel spreken. Deze rubriek omvat twee groepen: verschillende 
catechetische handleidingen, als het Compendium van Dandulo, de 



1) Zie C. J. v. p. Kemp, De Duitsche „Oottesfreunde^^ en de Nederlandache 
„Devoten'' (Stud. en Bijdr. I 291); C.M. Vos, Oerhard ZerMt (Kerkhi&t, Jaarh, 
1864, bl. 130); Moll Hui 38; De Vooys, bl. 253; Des Coninx Summe bij 
Tinbergen, bl. 8; mijn proefschrift, bl. 224; Kerkhist. Archief, IV 158 v.; 
Prof. Verdam , a. w. II , bl. lxi ; Der susteren gheistelike abteeck , fol. 29 verso. 

2) Dev. h8., bl. 53. 

3) Vos, bl. a. 
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Wech van Salicheity het Liber FloretvSy en verscheidene trak- 
taten, die geheel gewijd zijn aan de behandeling der novissima. 
Eindelijk hebben wij hier te doen met de werkjes, die het leven 
en sterven van den Antichrist verhalen; zijne geschiedenis werd 
als een onderdeel beschouwd van de voleinding der wereld i). 

Wat de indeeling dezer paragraaf betreft, merk ik op, dat ik 
over het vagevuur zal spreken bij de behandeling van het eerste 
uiterste, den dood; met het laatste oordeel houdt het vagevuur 
op te bestaan. Over Antichrist en de opstanding der dooden zal 
ik spreken bij het tweede uiterste: het jongste gericht. En naar 
den meest gebruikelijken en zinrijken middeleeuwschen trant zet 
ik de beschrijving van den hemel en zijne zaligheid als die van 
het vierde uiterste aan het einde 2). 



1) Ten bewijze noem ik hier alleen : Fantinus Dandulo , Compendium , nibr. 29 ; 
het boekje Van den leuen ende overganc des alder hoesten ende quaetsten Ante- 
kerst ende dan volghen die XV eysel^cke teikenen , die voergaen sullen die 

toecoemst ons keren .... utrecht 1539 ; en Nicolaus de Argentina , De antichristo 
ei fine mundi (hs. 386 ütr. Univ. bibl., bl. 377-396). 

2) Ik geef hier enkele aanwijzingen , die voor den lateren onderzoeker wellicht 
belang hebben. Het laatste hoofdstuk van het Speculum aureum anime peccairlcis 
van Dionjsius den Karthuizer (Campb. 391 en 392) handelt „de gaudiis paradisi 
et penis inferni". De uitersten komen ook voor als 't slot van het werk Biga 
salutis (zie Geffckbn, S. 32). — Het Traxitatus ariis bene moriendi van Mat- 
th^us van Cracouwen spreekt over hel , oordeel en hemel (zie dezelfde incunabelen 
en mijn proefschr., bl. 224 v.). — In het Haagsche hs. van het Cancellierboeck 
komt fol. 95 — 116 een stuk voor „van den anxten des oerdels ende van den 
ydelheiden der werelt ende van eynen deyle der tormenten der hellen." — In 
de Bibl. Adv. V 268, wordt genoemd De vyer Uyssersteny Coellen bij Johan 
Koelhoff van Lübeck, 1487, 8^. — Voorts wordt aldaar bl. 269 genoemd eene 
uitgave van Vliederhoven's Die vier wterste, welke aan Vos evenmin bekend 
was, als het te Deventer aanwezige hs. {Catal. nO. 60, 20). Zie ook De Vooys, 
bl. 57 noot 3, en Verdam, a. w., IIlxxx b. — Hs. 1028 der Utr. Univ. bibl. 
behelst vijf sermoenen over den dood, vijf over het oordeel (over Antichrist 
wordt niet, over de teekenen wel gesproken), vier over de hel en drie over 
den hemel. — Hs. V 52 der Kon. bibl. spreekt op fol. 156 vv. over doo<l en 
oordeel. — Alb. Magnus, Compendium theol. veHt., behandelt in liber Yll de 
eschatologie. — Over de middeleeuwsche denkbeelden omtrent toekomend leven , 
hemel, hel en vagevuur, zie men Ant. Méray, La vie au temps des lihres 
prècheurs , l , Paris 1878 , ch. VII ; De Vooys , a. w. en V. d. Vet , a. w. — 
Over eene voorstelling der vier uitersten van Dirck Barentsen zie men Taurel, 
a. w., II bl 196 V, 
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De dood. Och, steruen is die oerde mijn; 

Steruen, dat moet emmer sijni). 
Hoe treffend spreekt uit die woorden de smartelijke weemoed, 
welke woont in het hart van den mensch, die zich bewust is een 
sterveling te zijn! En bij dien weemoed voegt zich de vrees: 
Drie dinghen weet ie voerwaer, 
Die dicke mijn herte maken swaer. 
Dat eerste beswaert mi minen moet, 
Want ie ymmer steruen moet. 
Dat ander beswaert mijn herte meer, 
Als dat ie niet en weet wanneer. 
Dat derde beswaert mi bouen al: 
Ie en weet niet, waer ie varen sal2). 
Die vreeze drong tot levensernst en maakte velen tot ijverige be- 
oefenaars der wonderlijke ,,conste van steruen*'. Het leven van den 
vrome was een leeren sterven. Elk uur moest eene voorbereiding 
zijn voor de laatste ure, die de groote beslissing zou brengen , het 
antwoord niet slechts op de vraag : wanneer ? maar bovenal op de 
vraag: waarheen? Dan werd de levensrekening voor goed afge- 
sloten; dan kon misschien nog ter elfder ure het harde hart ge- 
broken, het woord der genade verstaan worden. Was geen enkel 
oogenblik des levens onverschillig, het laatste was van het aller- 
hoogste belang. Gelijk de kerk den pasgeboorne opwachtte met het 
sacrament des doops, zoo begiftigde zij den stervende met het 
sacrament der heilige olie. Maar niet alleen de priester, ook de 
leek kon dan optreden als catecheet. 

Want dan alle salicheit des menschen int eynde ghelegen 
is, daer om soude een yegelic mensche sorchuoldich wesen te 
vercrigen in syn leuen een deuoet, feequaem ende een getrou 
vrient, die hem mochte in sijn vterste bi staen ende ver- 
manen ende verwecken ende sterken tot standuasticheit des 
geloues 3) 



1) Gerson, Drieghedeelde hoec, e 3. Het staat te lezen op een strook, die 
zich bevindt op de een sterfbed voorstellende houtsnede. 

2) Dirc van Munster , Spieghel der kerstenen menschen , aan 't slot van cap. 46. 

3) Gerson, Dineghedeelde boeCj f5. — De beteekenis van den trouwen vriend 
in de ure des dopds komt eigenaardig uit in de Spiegel der biecht , waar omtrent 
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Gelukkig hij, die in de bange ure des doods in de rechte ver- 
houding tot God mocht staan. Dan was het sterven niet bang meer, 
dan was het slechts een overgang van de strijdende kerk dezer 
aarde tot de triomfeerende in de hemelen. 

In de zoogenaamde sterfboeken^) vond men handleidingen, die 
den levende op het sterven konden voorbereiden , maar vooral ook 
in staat konden stellen om als raadsman en trooster op te treden. 
De meest bekende handleiding van dien aard vinden we in het 
derde deel van Gersons bekend boekje, waarin hij geven wil ,,een 
manier die men hebben sal tot die ghene, die in de artikel des 
doots legghen , ende dient oec voer alle gheloueghen om te weten , 
hoe si salichlic sternen moghen". De kranke moet worden ver- 
maand; verschillende vragen moeten hem worden gedaan; met hem 
behoort gebeden te worden , terwijl hij eindelijk voorbereid behoort 
te worden op een waardig ontvangen van het sacrament der ster- 
venden. ,,Deuote hystorien ende innighe ghebeden*' kan men hem 
voorlezen, wanneer de zieke langen tijd noodig heeft om zich te 
,, vergaderen''; of men kan hem de Tien geboden voorzeggen tot 
beproeving van zijne conscientie. Wat het ondervragen der ster- 
venden betrof, maakte men ook gaarne gebruik van de vragen, 
die ,,men vint bescreuen in sinte ancelmus boecken*' 2). 

Aan eene voorbereiding voor den dood in meer algemeenen zin 
wordt gedacht in het traktaat over de Tien geboden , dat op naam 
van Marcus van der Lindouwe staat. Bij de behandeling van het 
vierde gebod haalt de auteur aan, hoe de wijze Seneca zegt, ,,dat 
die mensche al sijn leuedage niet en solde doen dan leren steruen", 
en daartoe behoören, volgens hem, zes dingen. Men moet zich af- 
keeren van het tijdelijke naar het eeuwige; geen vertrouwen steUen 
op goede werken, maar aUeen op de verdienste van Christus; zich 



het laatste oliesel o. a gevraagd wordt : „Hebdi die lude niet vermaent ende 
bewaert mit vlite an horen lesten eynde tot gode ende totter rechter gelouen, 
want een mensche behoeft dan aire best gueder lere ende vermaninghe, want 
die viant dan alre meest becoert." Daarna volgt een toepasselijk exempel. — 
Zie ook Herentals, fol. 161 verso: „hoemen int huwelic sternen sal." 

1) Zie daarover Tinbergen, bl. 160 vv. en mijn proefschrift, bl. 220 vv. 
" 2) Zie de Commendacie , diemcn leest voir de siecke mcriscen en het derde stuk 
der Scone kringe van Math. van Cracouwen; vgl. mijn proefschr., bl. 221. 
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geheel overgeven, offeren aan Godi); geen berouw hebben uit 
vrees voor de hel, maar uit rechte liefde; ,,dat vijfte punte is dat 
die mensche sal te vueren ordinieren al sqn begeerte in gode ende 
syn we ende verliesen der synne ...."; eindelijk behoort men zich 
te houden aan het heilig geloof. Even later worden zes andere 
zaken opgesomd, die men in acht moet nemen, eer de stervensure 
naakt. Men dient niet te wachten met berouw te toonen, tot men 
op de stervenssponde ligt uitgestrekt; men behoort zich ook reeds 
eerder met de menschen te verzoenen; zijn schulden moet men be- 
talen of althans duidelijk opschrijven; het testament dient gemaakt 
te zijn, opdat men daarover op het sterfbed geen zorg hebbe; 
zoodra men de ziekte ontwaart, moet men zich ,, metten heiligen 
sacrament bewaren", ,,want die heilige sacramenten bidden voer 
die siel ende voer dat leuen"; en ten slotte bereide een ieder zijn 
geweten, ,, recht of hi des dages solde begraven werden". Doch hier 
wordt niet de doodsstrijd gevoeld , zooals bij Gerson en Anselmus. 

De laatste strijd was daarom zoo bitter , omdat de Satan dan op 
allerlei wijze trachtte den zieltogende in zijne macht te krijgen. 
Dikwijls worden de duivelsche bekoringen opgeteld. Volgens Gerard 
van Vliederhoven en Dionysius den Karthuizer2) tracht de Verzoeker 
de kranken te verleiden tot wanhoop , door hen te wijzen op Grods 
straffende gerechtigheid — tot valsche gerustheid, hetzij door hen 
tot ingenomenheid met zich zelf, hetzij door hen tot een lichtzinnig 
bouwen op Gods barmhartigheid te brengen. Anderen maakt hij 
ongeduldig onder langdurig lijden; weer anderen blaast hij twijfel- 
zucht in. Sommigen weet hij tot godslastering te drijven, terwijl 
hij het hart van menigeen geheel vervult met bezorgdheid aan- 
gaande de tijdelijke dingen. Niet weinigen eindelijk vleit hij met 
hoop op herstel, zoodat zij niet van rechte voorbereiding, van 
berouwvolle schuldbelijdenis willen hoorend). 

Wat het sterven zelf betreft, bij een plotselingen dood dacht 



1) Wat dat bij de devoten beteekende , kan men zien bij Moll II iv 222 v.; 
vgl. Otterloo , a. w., bl. 128 noot 1. 

2) Zie Vos, bl. 53 vv. 

3) Vgl. Math. van Cracouwen, Scone leringe II, en het Ster/boeck (zie Tin- 
bergen, bl. 162 V.). Volgens Godschalc, Confessionale , fol. 54 s., zijn de be- 
koringen van ongeloof en wanhoop de hevigste. Zie nog De Vooys , bl. 259 v. 
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men meestal aan straf voor bepaalde zonden i), al erkende men, 
dat ook de vromen daardoor overvallen konden worden, en men 
daarom niet aan hun behoud mocht wanhopen. Doch overigens 
stierven de goddeloozen met angst, de vromen vol vertrouwen en 
de volmaakten met blijdschap 2). 

De groote beteekenis van het sterven was hierin gelegen, dat 
daarna kwam het oordeel 3). En niemand had van te voren zeker- 
heid, hoe het luiden zou. Het ,,vterste vonnisse" moest om ver- 
schillende redenen ontzien worden, doch niet het minst hierom, 
also die leerres segghen , dat niement en weet , van welcken 
ghetale hy dan zijn sel, of van den salighen of van den ghe- 
benedijden of van den quaden of van den vermaledijden , noch 
in eertrike wesende, of zijn leuen ontfanghelic is of en is, 
niet seker ghekennen en mach 4). 

Wij hebben hier echter nog niet te spreken over het laatste 
oordeel, maar over het zoogenaamde judicium particulare, dat 
alleen gaat over de ziels). 

Op den grooten oordeelsdag heeft plaats de opstanding der 
dooden en dan wordt het judicium generale uitgesproken over ziel 
en lichaam. Toch begrijpt men licht, hoe deze beide niet altijd 
streng uit elkander gehouden werden. In de exempelen , die altijd 
spreken over gebeurde zaken, kan natuurlijk alleen gedacht zijn 
aan het judicium particulare 6) , maar de catechetische werken be- 
schrijven meestal alleen den oordeelsdag; en beide beschrijvingen 
komen met elkander overeen. Daarover spreken wij dus uitvoe- 
riger bij het tweede uiterste. 

Zal een ieder dit bijzondere oordeel ondergaan? Ruusbroec^) 
meent van niet. Zij , die een leven van contemplatie geleid hebben, 
vereenigd met en verzonken in God, zoodat ,,tusschen Gode ende 



1) Zie de preek „de morte subita" in deel 2 der Seimones. 

2) Zie t. a. p. de preek „de morientium differentia". 

3) Hoe men er over streed , of het oordeel plaatsgreep vóór of na het stervens- 
nioment; zie men bij Vos, 67 v. 

4) Wech van SalicheU, cap. 78; zie ook Vos, bl. 80, 87. 

5) Daarover handelt het eerste gedeelte van Dionysius , Dialogus de particulari 
iudicio animarum. — Zie Vos, 36 v. en 65 v. 

6) Vgl. De Vooys, bl. 265 v. 

7) Zie de dissertatie van A. A. van Otterloo, bl. 353 v. 
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hem niet en middelt dan tijt ende stat der stervelicheit", zullen 
terstond de zaligheid genieten, en op den jongsten dag zullen zij 
met Christus de wereld oordeelen. Het judicium particulare beslist 
over het eeuwig wel of wee. Ook daarom kon het niet scherp 
onderscheiden worden van het laatste oordeel. De typen, die men 
in de Schrift vond van het jongste gericht, doen werkelijk eerder 
denken aan het judicium particulare; ze waren de gelijkenis der 
wijze en dwaze maagden en het verschijnen der hand , die Belsazars 
oordeel aan den wand schreef *). De voorstelling der zieleweging, 
die men somtijds aantreft in de kunstwerken, die het jongste ge- 
richt afbeelden, hebben wij misschien te beschouwen als eene 
poging om de gedachte van het judicium particulare niet geheel 
te laten verloren gaan in» die van het algemeene gericht 2). 

Al beslist het bijzondere oordeel over eeuwig wel of wee, er 
staan drie wegen open. Zij, die onvergeven dagelijksche zonden 
bedreven of nog niet volkomen voor hunne beleden doodzonden 
de opgelegde boete volbracht hebben , moeten gelouterd worden in 
het vagevuur. De overigen gaan ten hemelt). 

Het lot der verdoemden en der zaligen komt bij de twee laatste 
uitersten ter sprake. Hier zullen wij nagaan het lot der zielen in 
den tusschentoestand. In dien tusschen toestand verkeerden vóór 
Christus drie, na zijne komst nog twee groepen van zielen. Plaat- 
selijk wordt deze tusschentoestand vereenigd met den eindtoestand 
der verdoemden. De hel stelde men zich namelijk voor als verdeeld 
in vier afdeelingen, waarover het Speculum^) zich aldus uitlaat. 
Daar is een hel voor de veroordeelden, een voor de ongedoopte 



1) Het Speculum 40, 3 en 4, heeft beide typen. In de Tafereelen XXVI 
vindt men de laatste. Bij processiën werd het oordeel gewoonlijk voorgesteld door 
de tien maagden; zie mijn proefschrift, bl. 160. — Zie Het Spel van de V vroede 
ende van de V dwaeze maegdenj dat door de Maetsch. der VI. Bibliophilen werd 
uitgegeven. Vgl. ook E. Wilken , Qesch. der geistl. Spiele in Deutschland , GÖt- 
tingen 1872, S. 153 ff. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 171 v. 

3) Dandulo, rubr. 19, „De triplici statu defunctorum", zegt, dat er drieërlei 
menschen zijn : valde boni , valde mali et qui non habent mortale peccatum , habent 
tamen venialia delicta. Niet juist is, wat Moll II iv 95 zegt van het vagevuur, 
als was het een plaats, vanwaar men öf ter helle of ten hemel kon gaan. 

4) cap. 28 der Parij sche uitgave. 
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kinderen, een voor hen die gelouterd moeten worden en een voor 
de oude vaderen. De eerste is het diepste gedeelte der ontzettende 
groeve. Daarboven bevindt zich een plaats, waar de onbesneden 
kinderen des O. Verbonds en de ongedoopte des N. Verbonds 
hunne eeuwige woning hebben; daar is geen poena sensus, maar 
alleen poena damni , d. w. z. daar wordt niets smartelijks onder- 
vonden, maar wel de zaligheid des hemels gemist. Toch 
gaudium habent magnum de bonitate dei magni. 
Hunne vreugde gaat alle aardsche blijdschap te boven , want zij 
mogen zich daarover verheugen , dat zij hunnen Schepper nooit door 
werkelijke zonde hebben vertoornd en dan ook nimmer kunnen 
komen in de plaats der rampzaligen i). Wat God echter met deze 
zielen voor heeft, kan niemand zeggen. 

Weer hooger dan dit verblijf is het vagevuur gelegen , terwijl het 
vierde, het bovenste gedeelte der hellekrocht, den limbus patrum 
vormt , die volgens het Speculum ook wel Abrahams schoot wordt 
genoemd. Met de nederdaling van Christus ter helle verloor de 
limbus patrum zijne beteekenis, maar het vagevuur blijft tot aan 
het jongste gericht bestaan. 

De Wech van Salieheit^) spreekt over het vuur der loutering 
naar aanleiding van de 15 teekenen, die den oordeelsdag zullen 
aankondigen. Het veertiende teeken, dat aan de opstanding der 
dooden (het vijftiende) voorafgaat, is de verbranding van hemel 
en aarde, waartoe God eene vuurvlam zal zenden ,,van den oesten 
totten westen". Nu doet dit goddelijke vuur een viertal dingen: 
het wreekt het kwade, het reinigt van dagelijksche zonde, het 
verteert alles op de aarde en het zuivert de lucht; 

mer, also ons deselue leeraer albertus in een ander plaetse 
seit, dat vier en sel alle dese crachten ende officien niet wer- 
cken voer den daghe van den voerseiden vonnisse , mer enighe 
voer dien dach, enighe in dien dach, enighe na dien dach 
van den vonnisse. 



1) „Mer die jonghere, die sonder doepsel sterven eer sie tot besceydenheden 
comen, die derven Godes allene om die erfsonden, ende si en hebben anders 
ghene pine", zegt Ruusbroec in Van den kerstenen ghelove , bl. 254; vgl. A. A. 
VAN Otterloo , a. w., bl. 355 , noot 2. 

2) cap. 76. 
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Vóór dien dag doet het tweede en derde werk, y^want naden 
domsdaghe en se] niet meer vier van purgatorien zijn"; op dien 
dag doet het 't vierde werk, en na dien dag het eerste^). 

De straffen en smarten van hen, die gelouterd worden, zijn 
verscheiden naar de hoeveelheid en den aard hunner zonden , maar 
zijn in ieder geval zóó groot, dat geen smart ter wereld er mee 
kan vergeleken worden. Zooveel als werkelijk vuur verschilt van 
geschilderd vuur, zooveel ook het vagevuur van het aardsche 
vuur 2). Deze straffen kunnen echter door allerlei middelen, welke 
de overlevenden of de nog levenden hebben aan te wenden, ver- 
zacht worden. Het Speculum noemt de volgende middelen: het 
vieren der mis (zielmissen), bidden, vasten en aalmoezen geven 3). 
Bovendien kan iedereen, nog in dit leven zijnde, door aflaten en 
door het dragen van het kruis de toekomstige pijn in het vagevuur 
verminderen. Dandulo^) wijdt over de aflaten uit; voor elke dood- 
zonde, die in dit leven niet door boete geheel verzoend is, moet 
de mensch zeven jaren in het vagevuur blijven. En daar wij 
dagelijks veel doodzonden begaan, mag men veilig aannemen, 
dat wij tal van jaren loutering noodig hebben. Nu heeft de kerk 
echter een heerlijk middel ingesteld, om deze jaren in te korten, 
en dat is de aflaat. Wanneer iemand een door de kerk bepaald 
vroom werk verricht, dan krijgt hij daarvoor aflaat, dat is ver- 
mindering van de straf in het purgatorium. Berouw en boetedoening 
zijn echter noodig voor het verkrijgen van aflaat, waarom ,,qui- 
libet debet esse valde cautus et sollicitus ad tales indulgentias". 

Wat de zooeven genoemde vier middelen betreft, die voor de ziels- 
rust der overledenen kunnen aangewend worden, merkt Dandulo 
op, dat onder de zielmissen vooral de mis van den H. Gregorius 
is aan te bevelen: dertig dagen lang wordt eene mis opgedragen 
voor eene bepaalde ziel^). Het gebed moet zich richten tot de 
heiligen en een smeeken zijn om hunne voorbede. Als men vast. 



1) Vgl. Vos, bl. 72. 

2) Speculwniy 28; vgl. Dionysius, Dialogus, art. 32; zie Vos, bl. 106. 

3) Vgl. Dandulo , rubr. 20 : de 4 modis quibus absoluuntur anime defunctonim , 
en de laatste preek van deel II der Sennonea quatiior nmiissimorum. 

4) Rubr. 21: de indulgentiis accipiendis. 

5) Vgl. boven bl. 226. 



Digitized by LjOOQIC 



239 

dan doet de levende penitentie voor de dooden. Is iemand reeds 
uit het vagevuur verlost i) , dan zijn deze hulpmiddelen (suffragia) 
te beschouwen als dankoffers, in zijn naam gebracht. Bevindt 
iemand zich in de hel , dan baten ze niet , maar zijn toch een troost 
voor de nabestaanden. Voor hen , die door de kerk vervloekt zijn , 
of van wie het vast staat , dat zij in doodzonde stierven , mag niet 
gebeden worden 2). 

De beschrijving van de gesteldheid des vagevuurs en van de 
pijn der martelingen vloeit ineen met een beschrijving van de hel 
en de daar geleden smarten , zoodat wij daarop nu niet zullen 
ingaan 3). 

Het Oordeel. Twee stukken uit het credo der kerk, de op- 
standing des vleesches en de wederkomst van Christus ten oordeel, 
worden in het tweede uiterste besproken. De opstanding der dooden 
uit de graven werd beschouwd als het laatste van een vijftiental 
schrikwekkende teekenen, die de voorboden zijn van het gericht. 
Doch aan deze voorboden zou nog, schoon niet onmiddellijk, 
voorafgaan de verschijning van den Antichrist. Volgens het Com- 
pendium de vita Antichristi zou ook zijne komst weer aange- 
kondigd worden door voorteekenen 4) , ten getale van vier: het 
Romeinsche rijk zou verdeeld worden in 10 deelen &) ; de gemeenten 
zouden afvallen van de Roomsche kerk; eene algemeene beroering 
zou ontstaan 6); en Henoch en Elia zouden komen om te prediken. 
Een kort overzicht van het leven van den Antichrist, dat we aan- 
treffen in Der Stelen Troest'^)^ vinde hier eene plaats: 



1) DioDysius, Memoricdey art. 47, leerde, dat de zielen in het vagevuur niet 
zeker zijn van hun behoud, wat hem later als ketterij werd toegerekend; zie 
Vos, 110, 121, 149 V. 

2) Zie voorts Joh. de Fabrica , Compilatio super relaxcUione poenarum animarum 
purgatorii. (Campbell 727 en 1029), en boven bl. 48, 53 v. De ketters Epo 
en Nicolaas verwierpen de suffragia; zie Siud, en Bijdr. III, Amst. 1876, bl. 145. 

8) Vgl. De Vooys, bl. 287 v. en zie de drie laatste preeken van deel II 
der Sermones. 

*) Overigens weet niemand iets van den dag zijner toekomst (Mark. 13 : 32). 

5) Verwezen wordt naar II Thess. 2:3: Nisi venerit discessio etc. 

6) Matth. 24 : 7. 

7) Dev. hs. bl. 126 — 129. — Zie verder De nativitate et morilnis antichii'Mi 
(Campbell 573), waarmede geheel overeenkomt het Compend. de vita antiekrii^ti ^ 
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Entekerst sal geboren werden tot Babflonyen van Joodscher 
aert van eens patriarchen geslechte, ende sall geboren werden 
tonechte, ende sal werden besneden als een Jode^). Ende hem 
wert yerst gegeuen synen hiligen engel als enen anderen 
mensche; dair nae, als hy vermeert wordt ende seyt: hy is 
godes sone , so vertyt syns die engel ende die duuel onderwynt 
hem syns 2). Hy wordt weldich ende alle die yoden volgen 
hem; die rode Joden , die beslaten syn, die comen wt ende 
volgen hem 3). Dan bouwet hy den tempel weder tot iherusalem 
ende beden oen aen voir enen god ende seggen: hy is christus; 



Colon., N. Goetz , (Dev. inc. 52) en dat in ha. wordt gevonden op de Kon. bibl. 
(O 79, fol. 183 88.). De geschiedenis wordt verhaald in 5 deelen: ortns, pro- 
gressns, cultus, conflictus, obitus. — Van den leuen ende overgane des alder boesten 
aule quaetsten Antekei'st, Utrecht 1539. — Nicolaus de Argentina, De anlickriMto 
ei fine mundi. Een geheel andere beschouwing vinden wij bij Nicolaus de Cle- 
niangiis, die niet de legende mededeelt, maar eene schriftstudie geeft; zie zijne 
Opera, ed. J. M. Lydius, Lugd. Bat. 1613, Y. p. 357—359. 

1) Volgens het Compendium wordt hij (evenals Judas, zegt het Leuen) uit 
den stam Dan geboren (zie Gen. 49 : 17; in Openb. 7 wordt deze stam niet 
genoemd) , en wel uit een hoer (II Theas. 2:3; de mensch der zonde = in pec- 
cato conoeptus) , terwijl hij ontvangen is van den geest des duivels (II Thess. 2 : 9). 
Volgens het Leuen wordt hij geboren uit den omgang van een zekeren Scalcus 
met zijn dochter Ulcas, die op straat van dezen knaap verlost wordt, daarbij 
sterft, en wier lijk op vreemde wijze verdwijnt; eerst later laat hij zich besnijden 
in den tempel, in tegenwoordighdid der Joden. 

2) Comp.: hij wordt opgevoed in Chorazin en Bethsaïda, en wel door booze 
geesten , die altijd bij hem zijn (Openb. 16 : 13). — Volgens het Leuen was hij 
tot zijn 21e jaar bij een leermeester verborgen. 

3) Het Comp. wijst op Joh. 5 : 43. Volgens het Leuen werd hij door de 
Joden verwacht, evenals de profeten en patriarchen in het „voorgheburcht" der 
hel vol verlangen wachtten op de komst des Verlossers. Van deze besloten Joden 
lezen we op bl. 9 v. van Der Sielen Troesiy dat Grod tot straf voor Jerobeams 
kalverdienst den koning van Ninive liet komen, die de Joden bracht „in die 
woestine , daer voele grote berge waren .... Daer na ouer lang qnam coninc 
Alexander mit enen groten heere ende vragede wat lude dat waren". Als hem 
dan hunne geschiedenis verhaald is, „doe wolde hy se bedwingen, datsi nummer 
wt koemen en solden. Dair began hi alle die weghe toe te mueren ; dat en halp 
al nyet. Doe bat hi onsen lieuen heren, dat hi oen hulpe, dat hise daer ynne 
beslote. Daer gesciede een groot wonder; die ene berch sloet hem tegen den 
anderen al omme dat landt alsoe hoge, dat si daer ynne bliuen moesten, ende 
syn daer noch ynne ende solen dair ynne bliuen also lang thent Antekrist comet , 
so komen sy daer wt ende belyen hem." 
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dat heuet Entekryst geweest i). Vierrehande wys bedrieget hy 
die lude. Ten yersten mael myt synre valscher leere; hie seynt 
syne boden wt ouer alle die werlt, die spreken tegen dye 
kersten geloue ende bewysen hem als kersten lude ende be- 
driegen vele volcx. Ten anderen male bedrieget hy die lude 
myt synen valschen tey kenen, die hy duet mit synre swarter 
conste; hy laet die doden opstaen, hy laet l^eelde spreken, hy 
laet boeme bloyen ende dorren , hy laet dat meer stormen ende 
maectet weder stille, hy laet vuer van boue neder op sine 
iongeren comen ende laet spreken alrehande tongen , hy maket 
hem als off hy doot weer ende laet hem vpuoeren off hy ten 
hemel wolde varen; dan comet hy weder ende seyt: hy is 
vanden dode vpgestaen ende bedryeget myt synen teykenen 
vele volkes2). Ten derden male bedrieget hy die lude mit giften; 
hy wert so rike ende vyndt alle den schat, die ye gehudet 
wert ende geuet alle den genoech, die oen volgen willen. Ten 
vierden male bedrieget hy die lude mit pinen; hy leit den 
luden alle die pine aen, de hem gedencken can, die aen hem 
nyet en gelouen ende hem nyet en volgen , ende dien en moet 
nyemant nyet verkopen, ten sy dat hy syn teiken heeft 3). 



1) De Heidenen wint hij , volgens het Comp.y door het sprekende beeld Maon 
te maken (Dan. 11 : 37, 38; Openb. 13 : 15). Alle volken dienen hem; „Goth 
ende raagoth", „wten berghen van Casspien", zegt het Leuen. Onder Gog en 
Magog worden soms de besloten Joden verstaan. Bij Albertus Magnus, Comp, 
theoL verit. VII, 10, lezen we: „De gog et magog dicunt quidam, quod 
sunt deeem tribus vltra montes caspios clause, non tamen ita quin bene possent 

exire si permitterentur Alii dicunt quod per gog et magog intelligitur 

exercitus antichrist i .... Per gog secundum glosam illi intelliguntur , per quos 
latenter diabolus persequitur fideles. Per magog autem illi, per quos aj^erte, vel 
idem qui tempore antichristi prius occulte et post modum aperte ecclesiam per- 
secuntur 

2) In het Compendium verleidt hij de Christenen daarmede , dat hij zegt , dat 
Christus ten oordeel is gekomen, dat hij zich dood veinst en ten derden dage 
weer herleeft (Openb. 13 : 3). — Volgens het Leuen komt deze nabootsing der 
opstanding eerst na den dood van Henoch en Elia, en gaat zoo onmiddellijk 
aan zijne gewaande hemelvaart vooraf. 

3; Het Comp. verwijst naar Openb. 13 : 16, 17. — Volgens dit werk strijdt 
Antichrist tegen grooten (klerken, soldaten en handelaars) en kleinen (eenvoudi- 
gen , vreesachtigen en bnboetvaardigen). De klerken overtuigt hij door redeneering 
(Dan. 8 : 23 v.), onder de soldaten deelt hij landen en waardigheden uit (Dan. 

TEOELSTRA, Stof en Methode. lö 
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Dair nae cornet Enoch ende Elyas vten paradysei) ende pre- 
diken die rechte geloue teghen Entekryst ende bekeren vele 
volcx, beyde joden ende heyden. Die laet Entekryst doden; 
dan liggen haer lichame opter straten te iherusalem vierden- 
haluen dach, dan staen sy weder vp vander doot; dan cornet 
een stemme van den hemel ende seyt aldus : Enoch ende Helyas, 
vaert hyr vp; dan varen sy vp myt eenre claerre wolken. 
Dair nae leuet Entekryst xxv daghe ende set synen stoel vpten 
berch van Oliueten ende syn pauleoen 2). Dan cornet sunte 
Michiel ende doten dair 3). Alle syn tydt, die hy weldich is, 
en duert nyet langer dan derdehalff iaer 4) , ende weer die tyt 



11 : 39), de handelaars koopt hii om met goud en zilver (Dan. 8:25, 11 :43); 
want de duivelen openbaren hem schatten, die de ouden in hunne graven ver- 
borgen hebben (Job 21 : 32; 41 : 21 Sternet sibi aurum quasi lutnni). De 
simpelen verleidt hij door valsche propheten , den vreesachtigen boezemt hij schrik 
in door tyrannen, en de onboetvaardigen overreedt hij door wonderteekenen 
(Openb. 13 : 13; Matth. 24 : 5, 9, 11, 24). 

1) Volgens Dandulo, rubr. 29, werden zij in het aardsche paradys daartoe 
bewaard. Beiden waren geen aardschen dood gestorven, en konden dus in het 
leven terugkeeren om te sterven; zie Vos, De leer der vier uitersten, bl. 70. — 
In het Compendium wordt van de prediking van Henoch en Elia alleen gewag 
gemaakt als een der voorteekenen van de komst van den Antichrist. Zie boven 
bl 239. 

2) = tentorium, papilio. 

3) Duidelijkheidshalve neem ik hier een stuk uit het Leuen op: „Dan sal hy 
setten sijnen stoel in eenen vergulden tente versciert met costelijcke gesteenten 
op den berch van Oliueten, van welcken berch is onse here Jesus Christus 
warachtelijken opgeclommen bouen alle hemelen, ende sal hem doen aenbeden 
als ghewarich god ende voor den warachtigen messyas. Ende hy sal aensienlick 
[= zichtbaar] opgenomen worden doir dat behulpe der duuelen , ende sal ghe- 

vuert werden in die lucht metter swerter consten " Dan wordt hij gedood 

door Michaël „en Antekerst sal neder vallen int aenschouwen van alle den volck, 
neder geworpen wter lucht tot aen den voete des berchs van olieueten, doet ge- 
barsten , die darmen wt zijn lijf. Ende dan sal dat volck van hem vlien ouermits 
den groten stanck, die van sinen lijue wt gaen sal, ende van groter veruaert- 

heit " Met lichaam en ziel wordt hij voorts ter helle gebracht. — Het 

Compendium zegt (met verwijzing naar II Thess. 2 : 8), dat Christus den Anti- 
christ zal dooden, „vel michael interficiet ministerio christi", en wijst op Dan. 
11 : 45 als profetie van de plaats, waar de Antichrist zich het hoogst zal ver- 
heffen, om het diepst te vallen. Zijn dood zal zijn plotseling, zonder mensc^elijke 
tnsschenkomst (Dan. 8 : 25) en in 't openbaar. 

4) lees: vierdehalff. Het CompemJinm verwijst naar Dan. 12 : 8 vv; vgl. 7 : 2^. 
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nyet alsoe cort, soe en solde nyement sülich bliuen. Syn 

knechte syn daernae blyde ende vro ende nemen wyne ende 

seggen aldus: al ist dat onse vorste doot is, wy syn doch 

seker. Wanneer sy alsoe seggen, so cornet snelliken die doot 

ende sleetse al. Dair nae soe werden die heyden ende die 

joden een kerstendomme ende wert een goet vrede ouer alle 

die werlt. Hoe lange die werlt dair nae staen sal totten jonxten 

dage toe, dat en weet nyemant op eertrike, noch geen hilige 

inden hemelrike dan god allene i). Aldus nemet Entekerst syn 

eynde, die hem voir enen god holt. Alle die gene, die hem 

voir enen god holden, die syn boden des duuels ende die 

moeten een quaet eynde nemen. 

Volgens het Leuen komen na den ondergang van den Antichrist 

Henoch en Elia nogmaals om het volk te roepen ,, totten wech des 

ewichs leuens''2). Daarna vertoonen zich de eigenlijke ,, telkenen 

van doemsdach" 3). 

Onder deze teekenen verstond men niet altijd dezelfde verschijn- 
selen. Dandulo4) wijst op de teekenen, waarvan Jezus sprak in 
zijne eschatologische redenen. Mattheus 24 moet ,,moraliter*' verstaan 
worden. Christus is de zon, die ten opzichte van ons verdonkert; 
de maan beduidt Maria, die het licht harer tusschenkomst inhoudt; 
de sterren zijn de heiligen, die ook niet meer voor ons bidden; 
de krachten der hemelen zijn de engelen, die ons dan zullen 
aanklagen in plaats van ons te beschermen. Volgens Lukas 21 zal 
er op aarde krijg, aardbeving, pest enz. heerschen. Ten slotte komt 
de wereldbrand, waarna op 't geluid der bazuin allen opstaan. 
Eenige overeenkomst met deze voorstelling vertoont, hetgeen wij 



1) Vgl. boven bl. 239 noot 4. Te Rijssel wist een monnik het juiste jaar , de 
maand, den dag en het uur van het einde der wereld te noemen. Zie hot 
Archief voor Ned. KG. van Acquoy en Rogge, III, bl. 17. 

2) Dionysius leert , dat 45 dagen boete werden toegestaan. Zie Vos , a. w. 7 1 . 
8) Over Antichrist zie men voorts Berjeaü , Catalogue illuslré des lirres xylo- 

graphiquesj Londres 1865, p. 4 ss.; Sotheby, Prindpia typogr. II 38, pi. 
LXIII; Catal. NiJHOFF 229 , nO. 28. Een tendentieus boekje , tegen de Hervorming 
gericht , was het in 1523 verschenen Van de verveer licke aenstaende tijt EndcchrisleR 
ende van Endechrisies voirlopers; zie hoi KerkhUt. Archief van Kist on Moll, 
r, bl. 9. 

4) Rubr. 29, De fine mundi. 

16* 
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lezen in het boekje van het Leuen van den Antichrist over ,ydie 
XV eyselycke teikenen". Aan dit vqftiental zouden namelqk nog 
vier andere voorafgaan, 

want ons here is so ontfermhertich , dat hi niet punieren en 
wilt, hi en wil laten geschien enige voertekenen om ons te 

verwecken tot beronwe ende penitencie Ende dat yrste 

van den iiii teekenen sal sijn, dat die macht van Sathan, die 
gemindert ende gebonden was door die passie ons heren sal 
gelost ende ontbonden worden .... Dat tweede teeken sal zijn, 
wanneer de liefde ende. broederlqke minnen ende cantaten 
vercout sal zijn ende die deuocie verdroecht, dwelc nn den 

tijt is ende hoe langer hoe quader Dat .iii. teken van 

den vieren sal sijn, als alderhande manieren van quaetheit 
ende sonden zqn inder werelt, de vrese gods achtergestelt 
ende niet geacht en wordt; ende als in der werelt waerheit, 
medelide noch ontfermenisse zijn sal, maer onderhouden wort 

alderhande bedroch Dat . iiii . teken sal zijn , wanneer 

beroerte, oorlogen ende strijden sullen zyn in veel verscheyden 

plaetsen der werelt 

Over de genoemde 15 teekenen wordt echter dikwijls gesproken , 
al is het niet altijd op geheel dezelfde wijze i). Men ontleende ze 
aan een geschriftje, dat op naam van den kerkvader Hieronymus 
stond. Het eerste teeken 

sal zijn, dat die zee haer sal opheffen xl2) cubitus bouen 
alle berghen der werelt ende si sal blyen opgheheuen in haer 

plaetse sonder overuloyen oft neder te vallen in de een 

plaetse mere dan in dander , maer stille staende in haer eyghen 
stede, om dye woorden van psalmiste wairachtich soude zijn. 



1) Behalve in dit werkje, waarvan Vos, bl 160, noot 3, nog een ouderen 
druk noemt (waarschijnlijk bij Henric Lettersnijder te Antwerpen omstreeks 1500 
gedrukt; zie Du Puy de Montbrün, Recherches bibliographiques) , wordt over 
de teekenen gehandeld in de Wech van Salicheitj cap. 74 en 75; bij Dirc van 
Delf, Zomerstukj cap. 50; in pars III der Sermones; in de eerste preek over 
het oordeel in hs. 1028 der Utr, üniv. bibl.; in het zooeven aangehaalde werkje 
van Berjeau; in den Spieghel der sonderen ofte der leken, III 18 (zie De Vries 
Lekenspiegel j 4e st.. Leiden 1847, bl. 344 vv.\ — - Vgl. voorts Vos, a. w., bl. 
171 V., 158 vv. 

2) Vermoedelijk zullen wij met de Wech moeten lezen : xv. (Zie Gen. 7 : 20.) 
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daer hij seyt: Wonderlick is die verheffinghe der zee. Dit sal 
god laten geschien om te mistroosten die houaerdigen . . . i) 
Het tweede teeken bestaat daarin, dat de zee nederdaalt in de 
diepte, alsof ze uitgedroogd ware, waarmede wordt aangeduid, dat 
,,die houaerdige ende oncuische menscen vol vleeschelijker begeerten 
hem hebben verheuen in deser werelt bi groter verwaentheif, maar 
dat hun lot hiernamaals zoo geheel anders zal wezen. Nu beginnen 
echter — dit is het derde teeken — alle zeemonsters en visschen 
te klagen, zoodat hun geroep doordringt tot God in den hemel, 
waarmede het lot wordt afgebeeld van hen, ,,die geleeft hebben 
int water der genoeehten ende in begeren hairs vleesch ende de 
hem verblijt hebben meer in danzen , in pipen ende in singen dan 
in die geboden lesu christi, want haer genuechte sal verkeert 
worden in tranen ende in weene. . .*' 2) 

Het vierde teeken is, dat de zee en alle wateren door een uit 
den hemel gezonden vuur verbranden ,,in een pijne der oncuyssen, 
die welck geleeft hebben in dese werelt na den . lust ende wille 

haers vleesch '* 

Wij zullen niet bij al deze teekenen verder stilstaan. Het mede- 
gedeelde toont genoegzaam aan, dat ook deze stof vrij verwerkt 
werd door de verschillende schrijvers; in de volgorde werd wijzi- 
ging gebracht. Het laatste teeken bestaat hierin, ,,dat alle doode 
sellen verrisen ende daer en sel nyement vergheten worden*' 3). 
Vooraf zijn allen gestorven, want het dertiende teeken zal wezen, 
dat alle mans, vrouwen ende kinderen, die dan noch opter 
aerden leuen sullen , zonder middel al sternen ; ende dit daerom 
dat si souden verrisen ten voerseiden dage des ordels mitten 
genen, die gestoruen zyn van beginsel der wereld tot dien 
dage. Laze , dit sal wel een bedruct werck zyn , dat alle lenende 
menschen, sittende of staende, liggende of gaende, etende of 



1) Uit het boekje van het leven van Antichrist en de vijftien teekenen. — 
De Wech duidt dit teeken als volgt op de heliepij n : „want ghelijc dat gheen 
mensdie dat water vander zee en sonde moeghen ghemeten noch ghetellen, also 
ghelijc so zijn de pijnen van der hellen groet, onghetallic ende sonder mate..." 

2) Volgens de Wech komt, als derde teeken, het water weer terug tot zijn 
eersten stand, en bestaat het vierde in het geloei van beesten en visschen tot 
schrik der menschen. Zie ook Vos, bl. 71. 

3) Wech, cap. 75. 
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drinkende, sullen al doot bliuen op haer onuersiensfe. O, arme 
menschen , meendi altijt the leuen , peisdy niet dat ghi sternen 
moety ende weet vre noch tijt ende hebt geen achterdencken 

op V sonden ? i) 

De opstanding der dooden vormt den overgang tot het oordeel; 
de tijd houdt op, de eeuwigheid begint, als de bazuin des arch- 
angels schalt, 

byder cracht vander weleker bosune , also die propheet dauit 
bescrijft, dats alleen biden wille goeds alle die dode verweet 
werden sellen ende vten granen verrisen sellen .... Niement 
crepel, nyement blint, nyement vermin(c)t; ende nyement jonc 
als een kint, noch nyement out, mer als vander oude, dat 
Christus was als hi sterf ende verrees , dat was xxxii jaer ende 

drie maent Aldus alle menschen verweet wesende, dan 

so sellen biden goeden enghelen goeds werden vergadert alle 
menschen voer christus ten vonnisse int dal van yosaphat, 
dat bi Jherusalem staet , bi dier reden , dat de stede van den 

vonnisse is sculdich te wesen ghemeen en vernaemt 2) 

De bepaling van Christus' ouderdom bij zijn sterven varieert, 
zooals wij vroeger reeds zagen 3), maar algemeen was de gedachte, 
dat de menschen zouden verrijzen in die gestalte en gesteldheid, 
die zij hadden of zouden gehad hebben op den door Christus be- 
reikten leeftijd 4). 
Op de vraag, waarom het lichaam verrijst, nadat de ziel reeds 



A) üit het boekje van Antichrist en de 15 teekenen. 

2) Wech, cap. 76. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 186, noot ]. 

4) Zie b.v. Dirc van Delf, Winterstuk ^ cap. 16; Ruusbroec, Van den kerste- 
nen ghelou€j bi. 247; Dandulo, Compendium, rubr. 29. — Vgi. Bemardinus, 
Quadragesimale , sermo 63 , art. 2 , cap. 1 : Qua etate omnes beati erunt in pa- 
radiso, waar wij lezen: „Etas enira . . . . sumitiir pro stalu corporis et virtutis, 
qui ex annis relinquitur in humano corpore, secundum quem modum aceipiendi 
ctatem dicimus, quod adam factus f uit in etate viriii. Et sic dico quod omnes 
beati in eadem etate erunt in gloria sempiterna, quia omnes resurgent in statu 
corporis et naturalis virtutis, quem habituri erant si tantum vixissent, vel ha- 
buerunt qui tantum vixerunt , hoc est in tempore ad quod terminatur proficiendi 
motus, qui circiter de lege communi est illud tempus, quo christus mortuus 
est " 
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geoordeeld is en of de hemelsehe zaligheid of de de helsche smart 
ondervonden heeft, antwoordt Ruusbroeci): 

Ende dit hevet Ood ewelic aenghesien, dat het behoirlic 
ende recht is , dat die goede menschen in siele ende in lichame 
gheloent werden , die met ziele ende met lichame Gode ghemint 
ende ghedient hebben. Ende dat is oec wel recht , dat die quade 
menschen in siele ende in liue ghepijnt ende ghequellet werden, 
alsoe si den duvelen ende den sonden ghedient hebben, ende 
in al horen levene hem niet beteren noch bekeren en wouden. 
Als plaats des oordeels wordt gedacht het dal Josafats bij Jeru- 
zalem, ,,daer hi [= God] den iersten mensch maecte ende daer 
hi den mensche weder vermaecte overmits sijnre heyligher doot, 
alsoe verre alst in hem was" 2). 

De schilderkunst, die de ontzettende gebeurtenis van het jongste 
gericht met voorliefde afmaaide, stelde in den regel de verrijzenis 
uit de graven en de komst van Christus op de wolken als gelijk- 
tijdig voor, zonder dat wij daarom het dal Josafats ook als de 
plaats der opstanding mogen aanmerken. In de schilderijen, die 
het laatste oordeel voorstellen, heeft men vaak zooveel mogelijk, 
ter veraanschouwelijking ook der andere uitersten, bijeen willen 
brengen, zoodat wij somtijds de hel en den hemel er bij zien af- 
gebeeld. Voorts moeten zij half als reëel bedoeld, half ook als 
symbolische voorstellingen opgevat worden. Op symboliek wijzen 
de ter weerszijden van Christus geplaatste palmtak en zwaard, of 
de beide zwaarden, die wij nevens hem opmerken; voorts de 
wereldkloot, waarop zijn voeten rusten, en de op sommige schil- 
derstukken en elders voorkomende zieleweging 3). Gewoonlijk zien 
wij twee bazuinende engelen, terwijl Christus op den regenboog 4), 
niet op de wolken zit. Als vertegenwoordigers van de heiligen, 
met wie Christus ten gerichte zal komen, treden op Maria en Jo- 
hannes, soms ook de twaalf apostelen 3). 



1) Van den kerstenen ghehvcj bl. 247. 

2) Ruusbroec, t. a. p. — Zie verder het stuk de loco judicii in pars III der 
Sermones, — Vgl. Vos, 150. 

3j Zie mijn proef st^hrift , bl. 169 vv. en boven, bl. 23(5. 

4) Is die ontleend aan Openb. 4:3? 

ö) Zie nog de schilderij van Jan Prevost bij Taurel, a. w., I, bl. 160. 



Digitized by LjOOQIC 



248 

Gaarne somde men de beschuldigers op, die in het gericht den 
mensch zouden aanklagen. Vos i) noemt uit zijne bronnen op : het 
geweten, de duivelen, de engelen (waaronder vooral de bescherm- 
engelen) , de schepselen , de armen , de zonde en eindelijk Christus, 
de Rechter, zelf. Christus zou toonen ,,die teekenen sijnder pas- 
sien, den verdoemden tot meerder pijnen, ende den behouden tot 
meerder glorien" ^). Bij die teekenen des lijdens moet niet alleen 
aan de wonden , maar ook aan de folterwerktuigen gedacht worden : 
geeselpaal, doornenkroon en rietstaf, het spotkleed, de koorden 
waarmede Christus gebonden werd, de spons op den rietstok enz. 
En deze lijdensattributen worden in het oordeel tot zinnebeelden 
van der zondaren toestand: 

Then thienden sal hij toonen die coorden, daer zijn handen 

ende armen mede ghebonden waren, die hem seluen ende 

eenen ander met omhelsen tot vleysselicker begeerten trecken^). 

De Weck van Salicheit^) noemt de aanklagers weer eenigszins 

anders : 

Seuen dinghen sellen die sundaren wroeghen. Eerst godi>) 
selue van dat si hem verbolghen hebben , als ghi hier na horen 
sult. Dit bescrijft Jeremias, daer hi spreect aldus in den 
persoen van gode: Ie bin orconde ende rechter. . . . Der(de)r- 
werf die heilighe scriftuer , die sy niet beleeft en hebben .... 
Moises ist die v luden wroeghet .... Dat zeste , die vianden 
die sy ghedient hebben. Dit bescrijft ysayas, die propheet, 
die seit, dat die viande die sundaers al omtrint belopen om 
te wroeghen .... Dat seuenste die helle , die sy niet gevrucht 
en hebben noch gheulogen. 

Die scepper, dats god selue, die sel dan die sunders wroeghen 
alsoe voerseit is int sevenste^) punt. Eerst indien dat sy den 



1) bl. 77 V.; vgl. bl. 28. 

2) Zie het stuk Hoe ons Heere sal comen then ordel achter het boekje van 
Antichrist en de 15 teekenen. — Op de houtsnede ^ voorkomende op de verso- 
zijde van het titelblad van Godschalc's Profitelvjc boecxken vander Biechten, toont 
Christus de wonden in zijn handen en die in de zijde. 

3) t. a. p. Zie nog over de instrumenten der passie Moll II in 198 , rv 
189, noot 3. 4) cap. 79. 

ö) God, later de Schepper genoemd, is dezelfde als Christus. 
^) lees: eerste. 
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tyt die hem luden die ontfermicheit goeds , also sunte bernaert 
seyt, om peniteneie te doen, om verlatenisse van sunden te 
ghecrigen ende om die ewelike bliscap te winnen, gegeuen 
hadde , ydelike bestaet hebben ende recht verloren hebben . . . 
Dan wordt er op gewezen, dat zij de sacramenten veracht heb- 
ben; vervolgens, dat zij de feestdagen niet tot Gods eer besteed 
hebben enz.; in 't geheel zeven punten. Daarna komen de schep- 
selen de menschen beschuldigen, dat dezen hen ,,niet wel ghenudt 
en hebben'* enz. i). 

De wijze, waarop Christus de zonc^aren onderzoekt, wordt som- 
tijds alleen formeel aangegeven, als wij lezen ,,hoe God sal van 
ons rekenschap eysschen"j ,,yrst van den gedachten*', daarna ,,van 
ydel spreken*' en eindelijk ,,van allen lichamelike werken." 2); 
maar meestal wordt in overeenstemming met Matth. 25 geleerd, 
dat hij ,,zijn vonnisse op die wercken van ontfermicheit vesti- 
ghen" zal 3). 

Van verdediging der verlorenen wordt gewoonlijk niet gespro- 
ken; het is geen pleidooi, maar een vonnis, dat wij te hooren 
krijgen. In het boekje, dat de 15 teekenen beschrijft, wordt het 
tiende aldus medegedeeld: 

dat alle mans, vrouwen, die hem in der aerden geborgen 
hadden, sullen wtkomen als wtzinnige menscen ende sullen 
so seere verwondert ende verslagen zijn van veruaertheit , dat 
deen totten anderen niet en sal connen spreken. Ende dit sal 
gescien in een teken , dat wanneer god ordelen sal goede ende 
quade, sal hem niemaut connen onsculdigen, welc ordel hem 
vercondicht heeft geweest met veel teken, omdat si hem be- 
keren souden totter ontfermicheit ende penitencien , ende god 
salt oec laten ghescien tot eenen onderwijs der menschen, de 
opter aerden leuen sullen, dat maria, de moeder gods, aen- 
roeperse der zondaren , in die vre des ordels niemant verbidden 
sal, noch geen zanten bistaen, dan die gode wercken. 



1) Vgl. nog Spec. XXIX, 2. 

2) Aldus in een stukje , dat volgt op Hoe om Heere sal comen then ordel. — 
Vgl. boven bl. 13 vv. 

3) Wechf cap. 77; vgl. de Sei-mones y pars III. — Zie ook wat Taurel, a. w., 
II bl. 48, zegt over een schilderij van Barend van Orley, en vgl. aldaar bl. 189. 
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Toch hield althans het volksgeloof ook hier vast aan eene zekere 
tusschenkomst , hetzij van Maria en Johannesi), hetzij van een 
engel 2). 

De sententie wordt gegeven met de woorden van Matth. 253). 

Terwijl er volgens Ruusbroec^) na het uitspreken van het vonnis 

eene scheiding plaats heeft — ,,al tehent sal Christus opvaren, 

met sinen enghelen ende metten gherechten menschen , in dat ewighe 

leven ; ende die duvel , metten sinen , sal nedervallen inden helscen 

put, in dat ewighe tormente der hellen" — waarmede de Wech^) 

overeenstemt , als wij lezen , dat het oordeel ontzien moet worden 

derdewerf by dier reden , dat die vianden vter hellen ghereet 

sellen zijn om die quade ende die verdomde mit hem luden te 

trecken 

worden somtijds ook de goede engelen belast met de taak, om 
de verdoemden ter helle te voeren 6). 

De hel 7). Tewige leuen begeren wi, 

Van pine der hellen te wesen vri. 

Dat is het antwoord, hetwelk de biechtelingen geven aan den 
priester op de titelplaat vóór Gersons Driedeelich werksken. Was 
sterven ontzettend , de smarten der hel waren onvergelijkelijk 
grooter dan de verschrikkingen des doods , en om aan die smarten 
te ontkomen, moest in dit leven door berouw, biecht en boete 
het eeuwige leven gezocht worden. Onderging de middeleeuwsche 
vroomheid een grooten invloed van de betrachting der vier uiter- 
sten, de vrees voor de hel oefende zeker niet den kleinsten in- 
vloed uit. 



1) Zie mijn proefschr., bl. 172, noot 3. Daartegen kwam Meruia op, maar 
de inquisitie achtte zulks ketterij. 

2) Zie Vos 79; men denke aan de schilderij te Bathmen (proefechr. bl. 172). 
8) Ruusbroec, Van den kerstenen gheloven, bl. 253; Wech, cap. 77. 

4) t. a. p. 

5) cap. 78. 

ö) Zie Vos, 8(). — Zie voorts de preek over het extremum judidnm bij 
Bernardinus, Qy^adrageainiale , sermo xi. 

7) Behalve naar Vos, verwijs ik naarNider, Piacceptorium , x, 2 — 4, waar 
hij aan het slot zijner uitlegging van de tien geboden, spreekt over de straffen 
der overtreders. 
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Gelijk men in de hand, die te midden van het feestgedruisch 
het doodvonnis aan den muur schreef , en in het vruchteloos geklop 
der dwaze maagden aan de deur der bruiloftszaal i) iets zag en 
hoorde van den ernst des gerichts , zoo waren er in de Schrift twee 
verhalen, die als 't ware een blik deden slaan in de hel; dat 
waren de verwoesting van Sodom en Gomorra en het omkomen 
van Dathan en Abiram2). De laatstgenoemde geschiedenis werkte 
zeker vooral mede om de hel te denken als gelegen diep onder de 
aarde 3). 

Bij de opstanding der dooden verrijzen de lichamen in verschil- 
lenden toestand; die der verdoemden zijn misvormd en vatbaar voor 
lijden, die der goeden zijn schoon en onaandoenlijk voor iedere 
smart 4). En terwijl nu de laatste door God begiftigd worden met 
heerlijke eigenschappen, worden die der rampzaligen overgegeven 
aan eene eeuwige pijniging, waarbij alles, wat de martelaren ge- 
leden hebben, als niets is. De Tabula fidei noemt eene heele rij 
van folteringen op: wormen, vrees voor verschrikkelijke demonen , 
pijnlijke afwisseling der smarten, bijtende honger, brandende 
dorst, ondragelijke koude, onuitblusschelijk vuur, zwavelstank, 
duisternis enz. enz. 

Gewoonlijk wordt gezocht naar een zeker verband tusschen de 
bedreven zonde en de straf, die ondergaan wordt. Zoo verhaalt 
Dionysius, dat zij, wier zonde ontstond uit de hitte der begeer- 
lijkheid, door vuur, en degenen, die zich schuldig maakten aan 
geestelijke traagheid, met koude zullen gestraft worden. Wie zich 
op aarde aan gulzigheid hebben overgegeven, zullen in de hel 
moeten hongeren; wie hier onbarmhartig geweest zijn jegens ellen- 
digen, zullen daar eeuwig dorsten 5). Ruusbroec^) beschrijft daarom 



1) Zie boven, bl. 236. 

2j Zie BibL paup. XXXVIII, 1 en 3. Vgl. verder het schoone gebed uit 
een hs. der Bibl. Colbertina, bij Von Zezschwitz, I 503, en Vos, bl. 8(5, 
noot 3. 

^) Dandulo, rubr. 22: „Locus infimus sub terra." 

4) Zie Speculum 41, 1. 

5) Vos, 102, 104 vv.; vgl. De Vooys, 295 vv., v. d. Vet, 290 v., Van 
ViiOTEN, 86 vv. , 

ö) Van den kerstenen gheloveny bl. 256 vv. 
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de verschillende straffen in de hel volgens de rij der zeven hoofd- 
zonden : 

Ende alsoe als nu die sonden menichfout sijn, ende in 

menigherhande wijs, alsoe sal ene yeghelike pine antwoerden 

eenre yegheliker sonden .... Die ghierighe vrecke herten selen 

doergoten werden ende vervollet met bernenden vlammen , als 

gloyende silver ende gout, ende als ghesmolten mottael; ende 

dan selen si der doot begheren, mer si en mach hem niet 

werden. Onderlinghe hat ende nijt ene yeghelijc toten anderen 

sal daer mere syn dan ye ghewart in deser werelt; nochtant 

moeten sy alsoe ewelic bi een bliven als een dinc, datmen te 

gader siedet in enen poti). 

De Wech van Salicheit^) wijst op het verband tusschen de 

straffen en de eigenschappen der ziel. De mensch heeft kennis, 

begeerte en memorie. 

In alle drie dese crachten der sielenzijn die vermaledijden 

ghepijnt Deerste pinen nader sielen is die ongheordi- 

niertheit vander reden ende vander kennisse . . . [dan volgen : 
verghetenisse van al der heiliger scriftuer — ghedenkenisse 
van haren sunden] Hier vut so volghet de vierde pine der 
verdoemde inder siele, want vter ghedenckenissen van haren 
sunden ende vter kennissen van haren ewighen quaden wille, 
so sellen sy kennen , dat sy sellen moeten zijn in ewicheit van 
pinen , eenpaerlike sonder enighe ruste .... Uut deser vierder 
pine so volghet wel de vijf ste , dats vut dien , dat die verdoemde 
kennen, dat si met rechte in ewicheit van pinen eenpaerlic 
moeten zijn sonder enighe ruste, so vallen sy in eenre ewi- 

gher seericheit 

Elders wordt weer meer gelet op het misbruik, dat in dit leven 
van de vijf zinnen is gemaakt, en worden de hellepijnen ondervon- 
den in die zintuigen, die hier op aarde de zonde gediend hebben 3). 
Geilhoven 4) past de straffen van Tantalus, Ixion, Sisyphus, de 
Danaïden en Tityos toe op de schrielheid , de eerzucht , de zondige 



1) Vgl. Van Vloten, bl. 41 v. 

2) cap. 83; zie boven bl. 204 en bl. 154. 

3) Vos 103 vv. Zie ook Ruusbroec, a. w., bl. 258. 

4) Gnotosolitos I v , cap. 5 , qn. 0. 
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bezorgdheid, de gierigheid en de onkuischheid. Ruusbroec schijnt 
drie straffen als de voornaamste te beschouwen. 

Godes derven ewelic ende alre salicheit, dat is ene pine die 
comt van scaden^). Die pijn is gheestelic, ende is mere dan 

enighe pine van lijfliken ghevoelene Die hem , met 

haers selfs eyghenen wille, afkeren, ende laten Gode, ende 
versmane — dat si Godes derven ewelic, dat is haer ierste 
pine ende die zwaerste. Ende want si hem ghekeert hebben 
tot creaturen, met ongheordender minnen, jeghens die ere 
Godes, dier ongheoerdender minnen antwert een ewich vier. 
Mer weder dat vier si geestelic of mateerlic, of beide, daer 
iet bet voir houde, dat beveel wi Gode; want God es wael 
machtich, dat hi materilic vier bernen doe in siele ende in 
lichaem. Ende hier na volcht die derde pine, die noch ynni- 
gher is, dats ene ewighe helsce colde. Want di Gode niet 
en mint , hi brinct grote coude , ende in kolden moet hi ewelic 
bederven 2). 
maar dan gaat hij verder spreken over ,,inwendighe donkerheit'', 
over ,,die worm der consciencien'', zonder daarbij echter van be- 
paalde zonden te gewagen. 

Bij Ruusbroec en bij alle schrijvers over deze materie is eene 
opmerkelijke dooreenmenging van het stoffelijke met het geestelijke. 
Terwijl gedisputeerd wordt over het geestelijke of materiëele van 
het vuur, wordt bij de zwavel en pek, die de spijs en drank der 
gulzigaards zal zijn, daarover niet gesproken. De worm van Jes. 
66 : 24 stelt men zich somtijds lichamelijk voor 3) , maar gewoonlijk 
wordt hierbij gedacht aan de wroegingen des gewetens, dat altijd 
zal ,,knaghen ende berespen ende tughen, datsi mochten verdient 
hebben ewighe leven, ende overmits hare sonden ende hare scult, 
ghecomen sijn in die ewighe pine" 4). 

Is er zoo eene oneindige verscheidenheid in de straffen naar 
gelang van de verschillende zonden en wijzen van zondigen , soms 



1) = poena damni. Zie daarover beneden. 

2) a. w., bl. 254 v. 

3) Vos, bl. 102. 

4) Ruusbroec, a. w., bl. 255. Het Speculum 41, 1 zegt, dat alleen aan het 
geweten gedacht mag worden, „quia ibi non erit vita alicuins animalis". 
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wordt ook gelet op het lot van de niet-Ghristenen in vergelqking 
met dat van die Christenen, die ter helle varen. En dan is de 
gewone meening, dat de laatsten strenger gestraft zullen worden 
dan de Heidenen en Joden, omdat hun grooter genade en lank- 
moedigheid is betoond 1). Ook hier blijft er dus overeenstemming 
tusschen straf en misdrijf: wien veel geschonken is, van hem 
mag veel geëischt worden. 

In het algemeen kunnen de hellestraffen in twee groepen worden 
onderscheiden: de poena damni en de poena sensus^). In de eerste 
komt het negatieve, in de tweede het positieve van de helsche pijn 
uit. Alles wat verblijden , vertroosten, bemoedigen, verbeteren kan, 
wordt daar gemist. Wie daar binnen treedt , heeft geen hoop meer , 
weet niet meer, wat hopen is. Alle straffen doen hem geen nut. 
En deze straffen worden door niets getemperd; hij voelt ze in al 
haar zwaarte, want de straffen der hel zijn zuiver, zijn louter 
straf 3), en duren voort tot in eeuwigheid. 

De hemel 4). Is de hel de laagste, de hemel is de hoogste ö) 
en tevens de heerlijkste plaats. Daar is voor de zaligen een vreugde, 
die alle beschrijving te boven gaat. Terwijl hier op aarde ook aan 
het schoonste een gebrek kleeft, aan het blijdste een einde komt, 
is daar alle vreugde volmaakt. Eigenaardig is de opsomming, die 
wij van de vreugden van het paradijs lezen in de Tabula fidei. 
Daar is een dag zonder nacht, wijsheid zonder gebrek, jeugd 
zonder ouderdom, leven zonder dood, blijdschap zonder droefheid , 
gezondheid zonder ziekte; daar wordt God geloofd zonder ophouden. 



1) Vos, bl. 77, 104. — A. A. van Otterloo, Joh, Buysbroeck j Amst. 1874, 
hl. 353. 

2) Vgl. boven bl. 237 en 253. Volgens Ruusbroec is de poena damni een 
geestelijke pijn, behalve voor de ongedoopte kinderen. Zie voorts Vos, bl. 101, 
en 119 (waar de poena damni de zwaarste genoemd wordt) en Hs. 1028 der Utr. 
Univ. bibl. (2e preek over de hel). 

3) Zie Vos, bl. 110, 119. — Geilhoven, Iv, 5, qu. 6, bespreekt de vraag : 
An melius sit non esse quam male esse, en vindt vernietiging verkieslijk boven 
het lijden der vervloekten. 

4) Zie Bernardinus, o. 1. sermo 60— ()4; Moll, Joh. Brugman y I bl. 233 vv. 
(sermoen van Brugman over de hemelsche vreugde); het traktaat van Thomas 
over de sacramenten eindigt met de beschrijving der hemelsche heerlijkheid. 

i"') Dandulo, rubr. 23: „Locus supremus lucidus." 
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daar is rust zonder moeite ^) Al het gebrekkige , zondige , 

bedorvene, eindige van deze wereld moet worden weggedacht, zal 
men eenigermate een denkbeeld vormen van wat in den hemel 
gevonden wordt. Door vergelijkingen kan nog het best een indruk 
gewerkt worden. Daarom zegt het Speculum^): 

Si latitudo orbis et firmamenti esset vnum pergamenum, 
Magnitudo minimi gaudij non posset in eo describi ad plenum. 
Si omnes aque incaustum essent, totum illud consumeretur, 
Antequam minimum gaudium celi ad plenum describeretur. 
Si omnia ligna, gramina et herbe essent calami scriptorum, 
Non sufficerent describere minimum gaudiorum eternorum 3). 
Meer wijsgeerig drukt Guillibertus van Doornik 4) zich uit. De 
burgers van Jeruzalem ó) mogen zich verheugen over de vreugde, 
die zij verwachten, want die zal in werkelijkheid (in re) grooter 
zijn dan zij is in de voorstelling (in intellectu), terwijl zij reeds 
grooter wordt gedacht dan ooit door bewijsvoering te staven is (in 
probatione). Want zij is grooter dan beseft wordt, en er wordt 
meer van beseft dan gezegd kan worden. 

Hoezeer die zaligheid begeerlijk is, zegt ons de Weck van Sa- 
licheit^) in zeven punten, waarvan ik het volgende meedeel: 

Derdewerf so is die mensche sculdich te pensen, omdat 

daer is versekertheit van volmaecten vrede Vierdewerf 

om dat blijde gheselscap van allen dien salighen Ten 

vijften ..... omdat die salighe in hemelrike hebben sellen 

volle kennisse vander goddelicheit Ten zesden 

omdat in hemelrike den salighen is ewicheit van den ghebru- 
ken gods 



') Vp;!. Vos, bl. 139. Uit het Speculum 42 teeken ik hier iets op: 
Ibi longeuitas methusalc vix punctiis videretnr, 
Ibi fortitudo samsonis paralysis reputaretur. 

2) 33, 4. 

3) Zie dergelijke spreekwijzen in het door Van Borssum Waalkes uitge- 
geven traktaat over de 10 geboden (bl. 287), bij De Vooys, a. w., bl. 310 en 
bij MoLi. II IV, bl. 98, noot 1. In Snra 31 van den Koran vinden wij dezelfde 
hyperbolische uitdrukking. 

*) De penis et gattd-ÜJiy sermo I. 

ö) De boozen zijn inwoners van Babyion; zie boven bl. 179, noot 2. 

ö) cap. 86; in cap. 90 noemt de auteur nog twee andere redenen op. 
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Zooals in de hel de vijf zinnen allerlei smarten zullen onder- 
vinden , zoo zullen zij in den hemel strekken tot verhooging der 
vreugde: 

Wi selen, met onsen lijfliken oghen, aensien onsen Here 
Ihesum Christum, ende sine gloriose moeder ^ met allen hey- 
lighen, ende alle die lijflike scoenheit die ie u voir ghenoemt 
heb. Wi selen mit onsen inwendighen oghen aensien den 
spieghel der wijsheit Gods, daer alle die dinghen in blieken 
ende in lichten selen, die ye gheworden, die ons verbliden 
moghen. Ende wi selen horen met onsen uutwendighen oren 
die melodye ende den soeten sanc alre heylighen, ende der 
enghelen , die Gode selen loven ewelic . . . . i) 
Deze vreugde wordt niet verminderd door de gedachte aan de 
vroeger bedreven zonden. Zij zijn beleden en vergeven, en zooals 
de genezen krijgsman aan zijn wonden terugdenkt , zoo zullen allen 
zonder droefheid elkanders zonden zien, om des te meer den Ge- 
neesmeester te prijzen. De een zal den ander, de engel zal den 
mensch daarom niet verachten; wie zulks deed, zou God, die de 
zonden verzoend heeft, beleedigen 2). Zelfs de gedachte aan de hel 
zal enkel vreugde zijn, omdat zij daaraan ontkomen zijn, omdat 
zij hun vervolgers daarin gestraft zien naar gerechtigheid, en om- 
dat zij weten dat al die smart nimmer hen kan bereiken 3). 

Onder verschillende beelden werd de hemelsche samenleving 
voorgesteld. Dionysius denkt aan een staat ^), Guillibertus 5) aan 
een klooster, welks abt de Almachtige, welks prior Christus is; 



1) Ruusbroec, Van den kerstenen ghelovc, bl. 251 v. — Zie ook Dandulo, 
rubr. 23; Nider, Pracceptorium x 5, 6; Beraardinus, Quadrageaimale , sermo 
63, art. 2, cap. 2. 

2) Gnillibertus Tomacensis, De penis et gaudils, sermo I. — ZieookMoLL, 
Joh. Brugman^ I 238. — In het Spel van de V vroede ende van de V dwaeze 
maegden, bl. 14, zegt Ootmoedigheit : 

Want die iicteekenen van de wonden. 

Die wy vorm als ontfinghen by de zonden, 

Duchtie dat zeere zal moghen meshaghe 

Den heere wyens minne dat ie draghe; 

Maer hy es ontfermemnich ende vloeinde van gracie. 

3) Vos, bl. 140 (volgens Dionysius). 

4) Memorialen art. 68; zie Vos ]33. 
•'') De penis et gaudiis^ sermo III. 
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anderen aan een kerk of een burcht i). Het hemelsche gastmaal 2) 
gaf zeker aanleiding om het feest der kinderen van Job als type 
der hemelvreugde te beschouwen 3). Van eene verdeeling des hemels 
in 9 wijken of gebouwen, in overeenstemming met de koren der 
engelen, vindt men nu en dan gewag gemaakt 4). 

Terwijl de hellesmarten op zeer onderscheidene wijze beschreven 
worden, zoodat schier iedere schrijver afwijkt van de anderen, 
heerscht er bij de schildering van de vreugde des hemels wel ver- 
scheidenheid , maar op enkele punten heeft deze schildering een 
vasten vorm verkregen. De vereeniging der ziel met het lichaam 
strekt reeds eenigermate tot verhooging der zaligheid: 

Die salighe sellen meer bliscapen hebben naden domsdaghe, 
als sy haren lichaem elck hebben, dan sy nu doen, also die 
meyster van sentencien seit, want also langhe als sy den 
lichaem niet en hebben , so hebben sy natuerlic begheren daer 

toe 5) 

maar nu worden bovendien aan dat verheerlijkte lichaam vier 
bijzondere gaven geschonken, terwijl de ziel door drie bepaalde 
eigenschappen in een gansch anderen toestand dan voorheen op 
aarde komt. De gaven der ziel binden haar aan God, en wel, 
volgens de Wech 6) , elke gave in 't bijzonder aan een persoon der 
Triniteit: 

Also die selue leerare albertus seit, deser ghiften zijn drie, 
dats kennisse , minne ende ghebruken , ghelijc dat drie crachten 
der sielen zijn 7). Want by der kennisse sellen zij al verstaen 
ende kennen des soens vroetscap, by der minne des heilichs 
gheests goetheit ende biden ghebruken des vaders moghent- 
heit 8) 



1) De Vooys 302 vv. De afbeelding in de Tafereelen XXVI (het jonaste 
gericht) stelt den hemel voor als een gebouw, half kerk, half burcht. 

2) Vos 134 vv.; zie ook de aangehaalde preek van Brugman. 

3) Bihl paup, XXXIX, 1; Spec, 42, 4. 

4) In het Sterf boeckj zie Tinbergen, 164; en bij Gnillibertns Tornacensis, 
De penis et gaudiis, sermo III. 

5) Wech van Salicheitj cap. 86. 

6) cap. 87. 

7) Zie boven , bl. 204 en bl. 252. 

8) Zie boven, bl. 84 v. 

TROELSTRA, Stof en Methode, 17 
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Deze drie gaven dragen dezelfde namen als hier in het Speculum i) 
en bij Dandulo 2) , maar eenigszins andere in de Sermones 3) en bij 
Guido^). Deze laatsten spreken niet van cognitiOy dilectio en com- 
prehensio, maar van clara visio, firma tentio en perfecta fruitio^^), 
waarmede echter hetzelfde bedoeld wordt ö). De eerste gave doet 
ons God kennen, doordat wij Hem aanschouwen, zooals Hij is; 
nu zien wij Hem maar als in een spiegel; de mate dezer toekom- 
stige kennis hangt af van onze verdiensten. De tweede gave doet 
God liefhebben door, in en boven alles; Zijn wil wordt de wil der 
ziel , zoodat deze hem onlosmakelijk vasthoudt en niet vreest Hem 
te verliezen. De derde gave doet God op volkomen wijze genieten. 
Guido combineert ze dan nog met de drie theologische deugden 
door op te merken, dat de eerste dezer gaven volgt op het aan- 
schouwen des geloofs, de tweede een gevolg is van de kracht der 
hoop en de derde een uitvloeisel der rechte liefde. 

De vier gaven des lichaams brengen eene nauwe vereeniging 
teweeg tusschen lichaam en ziel, zoodat 

die lichaem der saligher haren sielen, als haren beghintsel 
van leuen, onderdanich zijn, waerby dat die sielen van haer 
bliscap niet vertraghet en sijn; ende also hy seit [nl. Albertus]: 
deser ghiften van bliscap in den lichaem zijn iiii, dats claer- 
heit , ondoechlicheit , subtijlheit 7) (dats cleynicheit van lichaem) 
ende snelheit, ghelijc dat iiii elementen zijn, daer die lichaem 
of gheformeirt is 8). 
Deze vier gaven worden door Ruusbroec^) aldus omschreven: 
Ende onse lichame selen sijn sevenfout daerre dan die 
sonne, ende doerschinich als een cristalle oft een glas, ende 



1) 41, 1. 

2) Rubr. 25. 

3) pars V, preek 3. 

4) ManipuluSy tt 5. 

5) Zie ook VoN Zezschwitz, II i2, S. 136 f. 

6) Nider, Praeceptorium ^ X 12, heeft: visio, dilectio, comprehonsio. — 
Thomas , De saeramentis , noemt ze : visio , comprehenrtio en fruitio. 

7) In den tekst staat „subtijlheit" vóór „ondoechlicheit" j nit het verband blijkt 
het onjuiste dier schikking. 

8) Het water is claer, de aarde vast, het vnur licht, de lucht beroerlic. 

9) Van den kerstenen gkelove^ bl. 251. 
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alsoe ondoechlic, dat al dat helsche vier, ende al die zweerde 
die ye gheworden , en mochten ons niet quetsen noch deren te 
mael niet. Ende onse lichame selen sijn alsoe snel, ende alsoe 
licht, waer die siele wil sijn , daer sal si den lichame medevoeren 
in enen oghenblic; ende oec also subtijl, ware ene mure van 
mottale hondert mylen dicke , daer voer dat lichaem doer , als 
die scijn der sonnen doer een glas. 
Dan is het lichaam geheel den geest ten dienste en strijdt niet 
meer met de zinnelijkheid des vleesches tegen den wil des geestes. 
Danduloi), het Speculurn^) en de Exposide opt Paternoster^) 
zien in Christus deze gaven reeds geopenbaard. In het laatstge- 
noemde werk lezen we: 

Desghelikes heuet ons die here ende onse meister mit exempel 
ende mit woerden gheleert begheerte hemelscher ende ewigher 
dinghen. Mit exempele , doe hi in hem selue toende vier gauen 
der lichamen, die glorificiert sullen werden; want die gaue der 
claerheit toende hi, doe hi inder teghenwoerdicheit der apos- 
telen ouerfiguriert was in den berch thabor, doe sijn anschijn 
claer scheen als die sonne ende sine cleder wit alse snee. Oec 
toende hi hem, opuerstaende vander doot, die gaue der onli- 

delicheit ende der onsterflicheit Oec toende hi hem die 

gaue der subtijlheit, doe hi in ghinc mit beslotenen doren 
totten discipelen. Die gaue der snelheit toende hi, doe hi op 
voer te hemel mit licham ende mit siele, dattet die apostelen 
seghen. 
Als voorbeeld van de snelheid wijzen Dandulo en het Speculum 
op het wandelen van Christus op de zee; toen toonde hij, hoe hij 
zijn lichaam kon laten rijzen en dalen naar willekeur. Het Spe- 
culum ziet de subtilitas van Christus' lichaam bij zijn geboorte, 
want zijne moeder baarde hem ,,salva virginali integritate*'; en de 



1) Rubr. 26. 

2) cap. 41 (der Parijsche uitgave). 

3) fol. 20. — Christus heeft als „waerachtich meister" (zie boven bl. 213) 
ware wijsheid geleerd door woord en voorbeeld; de ware wijsheid bestaat in 
drie punten; een deel der uitwerking van het derde punt wordt in den tekst 
meegedeeld, nl. hoe hij door zijn voorbeeld begeerte naar het eeuwig goed heeft 
geopenbaard. 

17* 
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impassibilitas bij de instelling des avondmaals , toen hij zijn lichaam 
en bloed aan de discipelen te eten gaf i). 

Bernardinus 2) beschouwt de vier gaven van het verheerlijkte 
lichaam als een gevolg van de beoefening der vier cardinale 
deugden. De klaarheid is een gevolg van de matigheid; de wijs- 
heid werkt de subtilitas, de fijnheid. De dapperheid brengt mede 
de onaantastbaarheid voor leed en dood, terwijl de snelheid haar 
oorzaak vindt in de rechtvaardigheid. 

,, Ander leerres setten xiiii, dats der sielen vii ende den lichaem 
vii*', zegt de Wech^), en deze y,ghiften van bliscap" worden 
daarna^) besproken. Ze zqn de volgende. Voor de ziel: wijsheid, 
vriendschap, eendracht, eer, macht (,,volmaectheit van al haren 
wille"), zekerheid (,,volmaecte versekertheit van al haren goede") 
en blijdschap; voor het lichaam: schoonheid, genot (voluptas), 
onsterfelijkheid, sterkte, gezondheid, vrijheid en snelheid. Wij 
zullen ons bij dit veertiental, dat grootendeels de specificeering is 
van het zevental, niet langer ophouden, maar moeten ten slotte 
nog wijzen op eene bijzondere onderscheiding, die aan de uitste- 
kendsten onder de zaligen gegeven zal worden. 

Terwijl alle hemelbewoners een kroon van goud dragen, zullen 
de martelaars, de leeraars en predikers en de maagdelijk reinen 
nog een kleine gouden kroon, de aureool, op hun hoofd hebben 5). 
In het handschrift van het Cancellierboeck^) bevindt zich een 



1) De Seimones noemen de subtilitas: spiritualitas. — VoN Zezschwitz deelt 
de namen niet juist mee, want de „Freiheit vom Leiden" en de „Unvergang- 
lichkeit" zijn dezelfde gave (impassibilitas seu immortalitas). 

2) Quadragesimate , sermo 6 » , art. 1 , cap. 3. 
8) cap. 87. 

4) cap. 88 en 89. — Zij komen ook voor in de Sermones V , 5 en 6 , als de 
14 partes beatitudinis , en bij Guillibertus , De penis et gaudiis , I en II, als de 
causae letiliae. 

6) Zie Dandulo, rubr. 27. — In het Sterfboecky Delf 1488, cap. 87, lezen 
we over de aureool : „Tc segghe , dat dit grootste loon des ewigen leuens niemant 
ghegeuen en wort , dan den salighen , die de crone verdienen. Ende dat sijn drier- 
hande menschen , als martelaren , maechden ende leerders. Want de martelaren 
verwinnen die werelt ouermits horen liden, die maechden verwinnen hoer eyghen 
vleys in aenuechtinghe , die leerders verwinnen den bosen gheeste rait godliken leeren 
aen hen seinen ende an anderen menschen." Vgl. hierbij nog boven, bl. 162, 
noot 2. 6) fol. 198 vv. 
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stukje Van der ioncfrouliker reinicheity waaruit ik het volgende 

mededeel: 

Gregorius seet: Die wiue veruuUen eertrije, mer die meechden 
veru uilen den hemel. Soe voel als dan die hemelsche vrocht 
beter is dan die eertsche, soe voel syn die meechden vrucht- 
baerre dan die wiue. Die meechden sullen inden ewighen 
leuen gheloent werden met eynen sunderlinghen loen voer alle 
die ander heylighen , die in den hemel sijn , wellic loen is eyne 
crone, die Aureola gheheiten is, ende den meechden alleyne 
toebehoert. Ende dese croen is als of een op eynre guldenre 
cronen eynen hoet hadde, van bloemen ghemaect. 
Aan hen, die iets voortreffelijks begeerd hebben te doen, b.v. 

die naar het martelaarschap gehaakt hebben, wordt een palm als 

onder scheidingsteeken gegeven i). 



HOOFDSTUK V. 



DE KERK. 



Toen wij nagingen , hoe onze vaderen het credo opvatten , hadden 
wij gelegenheid op te merken, dat de Kerk, nl. die kerk, wier 
hoofd de paus van Rome was, bij hen gold als het eenige heils- 
instituut. In die Kerk woont de drievuldigheid met al den rijkdom 
harer genade en heerlijkheid. Aan de regelen en bepalingen dier 
Kerk heeft zich dus een iegelijk te onderwerpen; wie dat niet 
doet, stelt zich buiten de ark des behouds, en moet noodzakelijk 
omkomen. Alleen in en door die Kerk komt Gods genade tot den 
mensch, en klimt 's menschen dank en lof en aanbidding, zijn 
schuldbelijdenis en zijn smeekgebed op tot God. 

Terwijl wij tot hiertoe het onderwijs in de zede- en geloofsleer 
behandelden, komt thans de onderrichting in het kerkelijke leven 
aan de orde. Wij zullen hier te bespreken hebben allereerst de 
sacramenten , de medicijnen tegen de zonde , welker uitdeeling God 



1) Dandulo, Rubr. 28. — Zie verder Bernardinus, Quadragesimale , sermo 
64; Nider, Praeceptorium, X 8, 9; Vos, a. w., bl. 133. 
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aan de Kerk had toevertrouwd i) ; daarna de kerkelijke geboden , 
een klein getal voorschriften, waarin de hoofdsom der plichten 
van ieder lid der kerk vervat was; uit het kerkrecht moet hier 
vervolgens op sommige bepalingen omtrent biecht en huwelijk de 
aandacht gevestigd worden; terwijl ten slotte er op dient gewezen, 
hoe het volk onderricht werd in het recht verstand van den cultus. 

Het zou niet moeilijk geweest zijn deze vier stukken elders onder 
te brengen; de sacramenten konden bij de geloofsleer, de kerke- 
lijke geboden en de cultus bij het derde gebod besproken zijn 2) , 
terwijl in de behandeling van biecht en huwelijk ook de daarop 
betrekking hebbende bepalingen uit het kerkrecht konden zijn op- 
genomen. Maar wij zouden dan geen recht gedaan hebben aan het 
statuut van Jan van Zyric, dat de sacramenten als afzonderlijk 
stuk der catechese voorschreef, en wij zouden miskend hebben de 
groote beteekenis van de leer der sacramenten voor de Roomsche 
kerk van alle tijden, maar van de middeleeuwen in 't bijzonder. 
De biecht beheerschte de catechese, maar die biecht zelf was een 
der zeven sacramenten, zoodat de sacramentsleer naast, ja boven 
het andere catechetisch onderwijs kon geacht worden te staan. 
Zulks zien wij in een werkje als de Manipulus curatorum van 
Guido de Monte Rotherii, dat eerst de sacramenten behandelt, 
dan de biecht en eindelijk de docenda3). 

Hadden wij de sacramenten willen behandelen bij de geloofsleer, 
dan zouden wij nog voor de vraag gestaan hebben : bij welk artikel ? 
Want daaromtrent heerschte nog al verscheidenheid, zooals ik 
vroeger reeds opmerkte 4). De Wech van Salickeii heeft aan de 
sacramenten eene eigenaardige plaats in het geheel weten te geven. 
De decaloog zegt den mensch , wat hij doen moet , hoe hij behoort 
te wezen. De hoofdzonden echter leeren ons , op hoe menigvuldige 
wijze de mensch struikelt en valt. Maar nu geven de sacramenten 
den mensch den weg aan, „hoe hi vten sunden mach verrisen", 



1) Zie bij Herentals het eerste der X Artikelen ; vgl. mijn proefschrift , bl. 144. 

2) Herentals bespreekt de kerkelijke geboden bij het vierde gebod ; Der Sielen 
Troest den cultus bij het derde. 

3) Zie bl. 75 van mijn proefschrift. 

4) Zie boven bl. 188, noot 4. Vgl. ook Probst, S. 100 f. 
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zoodat zij tusschen de leer van zonde en deugd in 't midden komen 
te staan. 

De grondige en volledige bespreking der sacramenten was alleen 
voor de aanstaande priesters , de bedienaars der sacramenten , 
noodig. Wat het volk er van behoorde te weten, was betrekkelijk 
zeer weinig; maar deze stol leende zich uitmuntend als ,yEinlührung 
in das kirchlich rituelle Leben" i). 

De casus reservati en de huwelijksbeletselen heb ik niet behan- 
deld bij de sacramenten van biecht en huwelijk, omdat zij niets 
met het sacramenteel karakter van beide te maken hebben. Het 
zijn bepalingen uit het canonieke recht , die van belang waren voor 
het gewone praktische leven, en, omdat ze in sommige onzer 
bronnen worden besproken, niet mochten worden verzwegen. Aan 
beide zaken werden soms afzonderlijke werkjes , vooral ten gerieve 
der priesters, gewijd. 

Als ik in dit hoofdstuk de kerkelijke geboden opneem, wijk ik 
af van de middeleeuwsche gewoonte, om deze te bespreken na de 
tien geboden 2) , en dan liefst tusschen de tien geboden en de zeven 
hoofdzonden in 3). In deze gewoonte ligt eene bevestiging van het- 
geen we vroeger 4) opmerkten , dat de decaloog in de middeleeuwen 
beschouwd werd als eene verzameling van geboden der Kerk, tot 
bestier van des Christens handel en wandel. Lette de decaloog op 
het innerlijke , op het zedelijk goed en kwaad , de kerkelijke geboden 



1) VöN Zezschwitz, II i2, S. 70. 

2) Zie den eersten druk van Dirc van Munsters werkje, Een scoon tspieghel 
der simpelre mennchen (Campbell 595); een deel van de inhoudstafel vindt men 
bij HoLTKOP, Monum, typogr.y pi. 123 (127), waar ook de kerkelijke geboden, 
zooals het boekje die meedeelt , grootendeels gefacsimileerd zijn. Zie voorts Surgant's 
kleinen catechismus bij Geffcken, Beil. Sp. 199, en Dionysius, De vita cura- 
torum, art. 30. De laatste behandelt in het aangegeven hoofdstuk (getiteld: de 
quibusdam generalibus documentis, quibus instruendi sunt parochiani, imo et 
omnes communiter Christiani subjecti), maar niet in strengen vorm, vier der 
kerkelijke geboden, nl. het vasten, het vieren der feestdagen, het biechten en 
het bijwonen der mis. Duidelijk kan men bij hem opmerken, hoe de kerkelijke 
geboden het gewone „kerstenleven" willen omschrijven en regelen. 

3) Zie den druk van 1498 van Dirk van Munsters werkje; de Spegel des 
ci'istene mymchen, Lubeck 1501, bij Geffcken, Beil. Sp. 150; Viexmont, 
Melhodus Confessionis, 

4) Zie boven, bl. 20 v. 
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schreven meer de uiterlijke zeden, de kerkelijke plichten voor. 
VON ZezschwitzI) is daarom volkomen in zijn recht, als hij de 
kerkelijke geboden rekent tot de positieve ,,Er8atzformen" der 
wet 2). Formeel staan zij op één lijn met de tien geboden. Maar 
materieel behooren zij niet tot de zedeleer, maar tot de leer der 
kerk, en staan zij door hunne bepalingen omtrent communie, 
biecht, vasten, bijwoning der mis enz. in nauwe betrekking tot 
het stuk der sacramenten. Dit deed mij besluiten ze in dit hoofd- 
stuk op te nemen, te meer, daar ik althans ééne mijner bronnen 
min of meer op mijne zijde had. Jacobus Philippus van Bergamo 
begint zijn Herithoma^) met te vragen naar de opvolging dezer 
geboden , en daarna komen de sacramenten aan de beurt , waarvan 
hij echter biecht en avondmaal niet behandelt, daar deze reeds bij 
de behandeling der kerkelijke geboden ter sprake gekomen zijn. 

Ten slotte zal ik wijzen op enkele dingen, waardoor het volk 
den ingewikkelden eeredienst met zijn voor velen vreemde taal 
leerde begrijpen. 

§ 15. De Sacramenten. 

Toen Jan van Zyric in 1294 zijn reeds vaak genoemd statuut 
uitvaardigde, waarin hij aan alle cureiten beval, om hunnen paro- 
chianen de vier bekende stukken te leeren , voegde hij daarbij eene 
lijst der sacramenten. Het is mogelijk, dat daarin een bewijs ligt 
van de groote onkunde der pastoors zijner dagen 4) , maar wellicht 
mogen wij de opnoeming der sacramenten aldaar anders beoordeelen. 
Vóór Petrus Lombardus had het woord sacrament een ruimeren 
zin dan later, en stond dus het getal der sacramenten niet vast^), 
waarom wij in de opsomming van Jan van Zyric eene kerkelijke 



1) II i2, S. 199. — In hs. Utr. 448 lees ik: „Post Decalogi mandata propo- 
nuntur Ecclesie praecepta, quia conducunt ad faciliorem praeceptorum Decalogi 
obseruationera . " 

2) In den meer genoemden Roomschen Catechismus van 1835 worden , bl. 296, 
nog de geboden der kerk geplaatst naast de tien geboden. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 98. 

4) In mijn proefschrift, bl. 108, onderstelde ik zulks, in navolging van MoiiL 
II m, bl. 7. 

5) GÖBL, S. 212 ft. 
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fixeering van dat getal kunnen zien. Eerst in de dertiende eeuw 
werd het stuk der zeven sacramenten, door middel van de predi- 
king en door op de praktqk berekende geschriften, een vast deel 
van het catechetisch onderwijs i). In onze bronnen wordt nooit 
anders dan van dit zevental gesproken. 

Dikwijls worden deze sacramenten beschouwd als medicijnen. Wel 
is door den bitteren dood van Jezus Christus ,,den paeys tusschen 
god ende ons ghemaect*', maar wij kunnen het verbond uit ons 
zelf niet houden en verbreken het telkens door nieuwe zonden. 
Geilhoven 2) onderscheidt de geestelijke krankheden in twee soorten : 
infirmitas penae et culpae. De infirmitas culpae is drieledig, al 
naarmate zij ontstaat uit de erfzonde, de doodzonde of de dage- 
lijksche zonde; en hiertegen helpen doop, biecht en oliesel. De 
infirmatis penae is vierledig, daar zij zich kan openbaren als on- 
wetendheid, zwakheid, boosheid en zinnelijkheid; deze nu worden 
weggenomen door de sacramenten van de priesterwijding (omdat 
zij macht verleent om te onderscheiden), het vormsel, het avond- 
maal en het huwelijk. Aldus, zoo eindigt Dirc van Delf 3) zijn 
stuk, waarin hij dezelfde beschouwing mededeelt, 

Aldus sijn die sacramenten recht ghelijc als apoteca bussen 
vol gueder saluen ende ellectuarien , gracien ende doechden, 
die onse siel helen van sonde, van allen qualen^). 

Op het onderscheid tusschen de sacramenten des Ouden en die 
des Nieuwen Verbonds wordt soms gewezen , als hierin bestaande , 
dat de eerste de genade alleen afbeeldden, terwijl de laatste de 
genade bevatten en mededeelen, omdat de kracht van Christus 
daarin op verborgene wijze werkte). Zij zijn ons toegevloeid ,,wt 



1) VoN Zezschwitz, II i2, S. 69. 

2) Gnolo8olito8 , I VI , qu. 3. 

8) Beiden zullen hunne beschouwing wel ontleend hebben aan Bonaventura; 
zie GöBL, S. 215. Geilhoven verwijst naar Beda. — Vgl. nog de Wech van 
Salicheüf cap. 17. 

4) Zomerstuk XXXI, naar hs. 338 der Bibl. Maatsch. Ndl. Lett. — Even 
eerder lezen wij daar: „Dese medicijn heuet hi ghelaten inder apoteke der hei- 

ligher kerken ende op ghehoopt in seuen vaten der gbenaden , daer wy wt 

nemen alle behoeft onser menscheliker ghebreke." 

5) Dionysius, De vita curatorum, art. 52; Thomas, De sacramentia. Zie 
GöBL, S. 215. 
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den bloedighen wonden ende wter opender side ende bitterder doot 
ons heren" 1). Wat de inzetting aangaat, Dirc van Delf zegt, dat 
,yOnse lieue here ihesus bi sinen eyghen leuen mit woerden" deze 
sacramenten heeft ingesteld, en toont dit aldus aan. Hij laat het 
huwelijk door ,ygod onse(n) here inden eertschen paradise stichten", 
terwijl Christus het bevestigde door zijne tegenwoordigheid op de 
bruiloft te Kana. Het sacrament der penitentie werd ingesteld, 
toen Jezus zijne prediking begon met een ,, Bekeert u"2), en dat 
des doops, toen hijzelf den doop van Johannes ontving. Het vormsel 
zien we , als Jezus de kinderkens tot zich laat komen en Z6 zegent. 
Over het oliesel sprak hij, toen hij zijne jongeren uitzond om de 
kranken te genezen, ,,die si mit olyen oec besalfden, als marcus 
die ewandelist heuet bescreuen" 3). De priesterwijding stelde hij 
in, toen hij aan de discipelen macht gaf om te binden en te ont- 
binden, de zonden te vergeven en ,,dat heilighe sacrament te 
consacreeren" 4). En het avondmaal werd ingesteld bij gelegenheid 
van het laatste avondmaal^). Bij vormsel, oliesel en huwelijk spreekt 
Van de Seuen Sacramenten niet van Christus als insteller , maar 
van ,,die heylighe kercke mit haren bewaeres". 

Volgens Bonaventuraö) toont God door de sacramenten niet slechts 
zijn genade, maar ook zijn rechtvaardigheid en zijn wijsheid. Zijn 



1) Herentals, a. w., fol. 112 verso. Vgl. mijn proefschr.) bl. 178. Bij Dirc van 
Delf, t. a. p., lezen we: „Dese arke des testaments ende der seekeringhe is die 

soete ghebenedide borste ons lieues heren ihesu Deser ghenadenriker arke 

ende scapprade wert ontsloten inden kelder des heilighen cruces, daer wt vloit 
coud water ende heet bloet; dat was die scat der heiligher kerken, waer 
aflaet, ghenade ende craft der sacramenten, dit is al wter soeter borste christi 
gestort " 

2) De proloog van het boek Van de Seven Sacramenten ^ fol. 1 verso, laat 
dit sacrament prediken door den voorlooper. 

3) Mark. 6 : 13. 

4) Van de Seven Saa\ zegt: „Hi heeft onft oeck al hier op aerden sinen 
stedehouder den paus gbelaten , hem macht gheuende te binden 

5) Herentals geeft in het eerste zijner „X Artikelen" het volgende lijstje der 
sacramenten: I. Tdoopsel, Math. xxviij. II. Tvermsel, Actu. viij. III. Tlichaem 
ende tbloet christi; Mat. 26, Joan. 6 ende in meer plaetsen. IV. T priesterschap, 
Luce 22. V. Penitencie, Mat. xvi. VI. Thouwelic, Mat. xvi. VII. Theylich 
olysel, Mar. vi, Jaco. v. 

fi) Zie Herentals, fol. 111 verso, 112. 
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wijsheid, omdat hij door uitwendige dingen den mensch tot Zich 
trekt, die ook door uitwendige dingen van Hem is afgetrokken; 
zijn rechtvaardigheid, daar de mensch, die zich in het paradijs te 
hoog wilde verheffen, zich nu in het tranendal onder deze sacra- 
menten moet verootmoedigen , omdat hij zijn zaligheid moet zoeken 
„bi middel van creaturen, die verre beneden den mensch zijn, 
ghelijc twater int doopsel''. Dirc van Delf geeft aan dezelfde zaak 
eene ietwat andere wending. 

Sacrament bedut eens heiliches dinghes, beteikent, dat 
een sienlike ende sinlike forme heeft ende daer een onvoelike 
genade ende craft in besloten is. Ende dat is billix, want die 
mensche is van tween dinghen te samen gheset, als van liue 
ende van siele. Nv en mach die geest inden lichaem niet wel 
gheestelike dinghen ontfaen dan doer lichaemlike formen ende 
beelden. Ende daerom soe syn die sacramenten in wtwendi- 
ghen teyken gheset, om die synnen des lichaems te rusten 
ende te vernoeghen ende mit gods craft, die daer in verbor- 
ghen is, die siel te begauen ende te betoeueren. Die ogen, 
die sien wtwendich lichaemlijc dinc, dat die priester voert 
brenct. Die oren horen die godlike woorden, die dat dinck 
heilighen ende wyen. Ende dié gods craft coomt sonder middel 
van gode in dat sacrament ende doer den sacrament wert die 
godheit gods den wtwendighen mensche onsienliken verleent. 
Uit de bepaling van het woord sacrament leidt Herentals af, dat 
er drie dingen toe behooren: een uitwendig teeken , eene goddelijke 
instelling en een onwankelbaar geloof; 

mer doet de mensche, diet ontfanct, hem seluen belet bi 
der ongeloouicheyt , sonde oft quade wille oft anders, dat en 
coemt bi tsacrament niet toe, mer bi hem seluen, ende dies 
ontfanct hijt ooc tsijnder verdoemenissen , welc sacrament 
dattet ooc isi). 



^J fol. 111 verso. — Vgl. Göbl, S. 215, waar als de drie constitutieve ele- 
menten genoemd worden : de materie , de vorm (het woord) en de persoon , die 
het bedient. Thomas zegt , dat alle sacramenten dit gemeen hebben : dat zij 
genade mededeelen ; dat er een res sacramenti is , die geheiligd wordt door het 
woord (evenals het vleesch van Christus geheiligd is door het daarmee vereenigde 
woord); en dat er een bedienaar vereischt wordt. De drie constitutieve eleaien ten 
zijn dus bij hem ook : vorm , materie en bedienaar. 
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Guillibertus van Doornik i) beschouwt de sacramenten als de 
zichtbare teekenen, waardoor de geloovigen van de ongeloovigen 
zijn te onderscheiden. Doop en vormsel zijn de merkteekenen , dat 
wij behooren tot de onderdanen van den Hemelvorst en voor Hem 
zullen strijden; het avondmaal is de teerkost der krijgsknechten; 
het huwelijk vult de gedunde gelederen aan; de priesterwijding 
zorgt voor de aanstelling der dienaren , die de geestelijke goederen 
hebben uit te deelen; terwijl de biecht het geneesmiddel is voor 
de gewonden en het laatste oliesel aan hen gegeven wordt , die den 
strijd verlaten en tot den Koning gaan, opdat het stof der reis 
niet aan hen kleve; de bruid nadert immers den bruidegom niet 
zonder zich gewasschen te hebben en gezalfd te zijn 2). 

Is aan de eene zijde het sacrament het kanaal, waardoor de 
genade komt tot den mensch, aan de andere zijde is God niet 
gebonden aan dien weg. Vooral ten opzichte van den doop pleitte 
men exceptie. ,,Na de ghemeyne regule gods" werd de door Christus 
verworven zaligheid op den bijzonderen persoon alleen toegepast 
door den doop. Maar, zegt Herentals, 

ie segge na die gemeyn regel gods , om dat god bi priuilegie 
yemant wel gracie mach doen alst hem belieft, sonder sacra- 
menten. Hi is toch bouen zijn wet 3). 

Zoo zegt Thomas , dat sommigen , eer zij het sacrament ontvangen 
hebben, toch reeds de heilzame uitwerking er van ondervinden 
wegens de devotie en de begeerte, waarmede zij het sacrament 
beschouwen, 

In den bedienaar van het sacrament werd alleen geëischt, dat 
hij de bedoeling had om te doen, wat de Kerk deed; op zijne 
persoonlijke verhouding tot God kwam het niet aan. De werking 
der sacramenten was ex opere operato en niet ex opere operantis, 
,,A1 sijn die priesteren selve in dootsonden ende ter hellen ghe- 
bonden, si en moghen die sacramente niet besmetten noch ont- 



1) Zie in zijne vaak aangehaalde Sermones perameni de preek : de saoramentis 
in generali. 

2) Vgl. hiermede, wat Dionysius in zijn Compendium theologiae zegt {Opera 
minora I , fol. 63 ss.) ; zie Moll II in , bl. 20. 

3) fol. 117. Herentals zal ook hier wel Dirc van Munster volgen; zie, wat 
deze schreef, in mijn proefschrift, bl. 197. 
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reynen^'i). Toch werden er stemmen vernotnen, die iets anders 
leerden. Geert Groote waarschuwde er tegen, om de mis of ander 
,, ambacht" bij te wonen van een priester, die openbaarlijk in 
ontucht leefde 2). 

Zelden vindt men dit leerstuk met andere gecombineerd , al moest 
het aantal der sacramenten daartoe wel uitnoodigen. In het aan 
Gerson toegeschreven Compendium worden ze in verband gebracht 
met de zeven hoofddeugden , zoodat zij krachten verleenen tegen de 
hoofdzonden. 

Bonaventura ziet overeenkomst tusschen de theologische en car- 
dinale deugden eenerzijds en de sacramenten anderzijds 3). 

Op meer dan ééne wijze worden de' zeven sacramenten in groepen 
gedeeld. Jan van Zyric spreekt van vijf noodzakelijke sacramenten , 
en twee, wier gebruik al of niet kan plaats hebben. Deze twee zijn 
huwelijk en wijding; ,,die ii laetste maken twee staten, ende en 
zijn elc niet so ghemeyne" 4). Thomas geeft eene andere beteekenis 
aan dezelfde indeeling; doop enz, dienen tot volmaking van den 
enkelen mensch, huwelijk en wijding tot volmaking en uitbreiding 
der gansche Kerk. De eerste vijf voorzien in de behoeften des 
geestelijken levens; de doop is het sacrament der wedergeboorte, 
het vormsel wijst op den geestelijken wasdom, het avondmaal op 
het voedsel tot onderhouding der levenskrachten; de biecht dient 
tot genezing van geestelijke krankheden, terwijl het laatste oliesel 
geest en lichaam beide heelt 0). Deze leeraar der kerk deelt echter 
het zevental ook in een drie- en viertal. Er zijn drie sacramenten , 
die een onuitwischbaar merk in de ziel prenten, zoodat zij nooit 
herhaald behoeven te worden; dat zijn doop, vormsel en wijding. 
De andere vier kunnen echter denzelfden persoon meermalen toe- 
gediend worden, al mogen zij ten opzichte van dezelfde materie 



1) Aldus Ruusbroec; zie Van Otterloo, a. w., bl. 247. Vgl. nog Moll 
II IV 135 V. 

2) De Vooys , a. w., bl. 234 v.; Van der Vet , a. w., bl. 235 v. De ketter 
Tanchelm had vroeger zoo gesproken ; Moll II iii , bl. 52. 

8) Zie Dirc van Delf, t. a. p., en vlg. GÖbl, S. 215 f. — Dionysius combi- 
neert sacramenten en geestesgaven ; Moll, Il ra, bl. 20. Vgl. nog Von Zezschwitz, 
11 1, S. 70. 

4) Herentals, fol. 111 verso. Zie ook Dandiilo, Compendium. 

5) Vgl. nog Probst, S. 102 f. 
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niet worden herhaald; dezelfde hostie mag maar éénmaal worden 
geconsacreerd!). Voorts zijn twee sacramenten, doop en biecht, 
,jde necessitate salutis." 

Bij de biecht over de sacramenten kwam de sacramentsleer 
weinig ter sprake , maar wel allerlei zonden , die betrekking hadden 
op een onwaardig ontvangen der sacramenten. Daarom deel ik hier 
een en ander mede uit de Spiegel der biecht 

Daer nae suldi biechten vanden seuen sacramenten der hei- 
liger kerken. Dat eerste is doepe. Hebdi enich kint versumet , 
dattet ongedoopt gestoruen is? Hebdi enich verroekeloest, dattet 
doet geboren (is)? Hebdi yeet onwillich gheweest een arm 
kint totter doepen te helpen ? . . . . Hebdi enich kint seluen 
gedoepty als ghi enen priester hebben mocht? Hebdi enich 
iode of heiden gebrocht totter doepe , als ghi sagen , datsi niet 
en meenden , ende als si die lude bedriegen wolden ? Of hebdi 
enich iode of heiden ghehindert , datsi niet ghedoept en worden ? 
Hebdi mit uwen geuaderen of mit uwen piUen enighe sunde 
ghedaen ? Hebdi v huusvrouwe yeet beslapen , eer si ter kei:ken 
was gegaen ? 

Daer nae suidi biechten van den vyften sacramente, dat is 
die oliinge , aldus : Hebdi enigen anxt gehat , dat ghi daer om 
te eer steruen solt? Hebdi yeet soe langhe ghebeit mitten oly, 
dat ghi van crancheit ghene begheerte daer toe en haddet?. . . 
Met opzet koos ik de biecht over den doop, waarin nog betrek- 
kelijk veel uit het onderwijs omtrent de sacramenten te pas te 
brengen was. Maar men ziet, de daarop betrekking hebbende 
vragen zijn grootendeels theoretische. Biechtonderwijs blijft altijd 
bepaald tot zedeleer 2). 

Niet alle sacramenten hadden dezelfde beteekenis in de catechese. 
Het voornaamste was de biecht; geen enkel ander sacrament eischte 
zooveel onderwijs ter voorbereiding. Vervolgens komt het avond- 



1) Vgl. GöBL, S. 215. — Zie voorts de (Jura clericalis. 

2) Eene onbeduidende biecht over de sacramenten vindt men uit het Hnlth. hs. 
in Vod. Mtis. II bl. 422. Omtrent het huwelijk lezen we daar: „Dat ie alle 
uienschen die in huweüke state zitten niet gheert en hebbe als ie seuldich ware 
te doene." 
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maaly het sacrament bij uitnemendheid i). De bediening van dat 
sacrament was het hoogtepunt van het priesterlijk werk , de viering 
der mis het middelpunt van den eeredienst , het waardig ontvangen 
der hostie de grootste genade voor de leden der kerk. In de derde 
plaats moet de doop genoemd worden, daar ook leeken als bedie- 
naar van den doop konden optreden en dus omtrent sommige 
formules en gebruiken goed ingelicht moesten worden. De overige 
sacramenten zijn van minder belang voor onze uiteenzetting. Wij 
zullen ons echter houden aan de door Jan van Zyric aangegeven 
volgorde 2). 

Doop. Zonder doop was geen zaligheid denkbaar. De doop was 
niet alleen de deur, die toegang gaf tot de andere sacramenten; 
hij was de poort des heils. 

Het kind, dat ongedoopt stierf, ging naar den limbus infantum 3), 
maar kwam nimmer in den hemeH). Om echter te toonen, dat 
het uiterlijke niet belangrijker was dan het innerlijke > werd geleerd, 
dat er is een drievoudige doop. Daar is vooreerst, zegt Dandulo, 
de bloeddoop; als iemand om Christus' wille gedood wordt, dan 
is hij als martelaar gedoopt in zijn eigen bloed; zoo geschiedde 
het met de onnoozele kinderen van Bethlehem. Dan is er een 
geestesdoop; als iemand den doop begeert, maar niet de gelegen- 
heid heeft om hem te ontvangen, en aldus sterft, dan wordt hij 
geacht gedoopt te zijn door de kracht des Heiligen Geestes; eveneens 



1) In het Boec van der Hechten wordt er over gesproken als „van den hoechsten 
sacramente'', in de Spiegel der biecht „van den heiligen sacrament". 

2) Eene eigenaardige bron voor de kennis der sacramentsleer waren, althans 
voor de priesters, de synodale stataten. Daarheen verwees Dionysius, De vita 
curatoTum , art. 52 , dan ook de cureiten. En de statuten behoorden geregeld aan 
het volk verklaard te worden; zie mijn proefschrift, bl. 105. 

S) Zie boven bl. 237. Vgl. Göbl, S. 218. 

4) Herentals zegt echter het volgende, fol. 158 verso: „Item als ghi merct, 
dat god V lieder huwelic begift mit leuender vrucht, so behoordi beyde tsamen 
V lieden te stellen te gods dienste, ter biechte ende tsacramente gaende, meer 
dan op ander tiden, opdat god die vrucht soude willen gracie doen, al mesquam 
dese ooc in de gheboorte van H doopsel, bi crancheyt van naturen. Want dat 
roachmen aen god wel hopen , al en isser geen volle sekerheyt af. Tdoet so veel , 
als vader ende moeder haer beste doen te godewaert." Waarschijnlijk volgt He- 
rentals hier weer Dirc van Munster; zie boven, bl. 208. 
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als iemand , hoewel hij niet gedoopt is , zulks toch meent en als een 
gedoopte leeft. In de derde plaats komt de gewone waterdoopi). 
De doop mocht aUeen door een priester, of zoo deze ontbrak, 
door een diaken bediend worden. Wanneer de pasgeboorne echter 
dreigde te sterven en niet meer naar de kerk gebracht kon worden, 
dan kon ook een gewone leek , man of vrouw 2) , desnoods de vader 
of de moeder 3) , ja zelfs een heiden of ketter 4) , een jood of geëx- 
communiceerde ö) , doopen, en zulk een doop had sacramenteele 
kracht , als hij maar op de rechte wijze en met de rechte bedoeling 
werd toegediend. De leeken moesten derhalve onderricht worden 
omtrent de juiste wijze van bediening van dit sacrament, meer 
dan van eenig ander, daar zij zelf geroepen konden worden om 
als bedienaar op te treden; en zoo wordt dan ook in de synodale 
verordeningen en in handleidingen voor de bediening der sacra- 
menten den cureiten op het hart gedrukt, hunne onderhoorigen 
hierin te onderwijzen 6), Werd iemand zonder noodzaak door een 
onbevoegde gedoopt, dan ontving hij wel het sacrament, zoodat 
geen herdoop noodig was, maar niet de daaraan verbonden ge- 
nade 7). Vreesde men, dat het kind in de geboorte zou sterven, 
dan mocht de doop plaats hebben, zoodra het hoofd ,,vel membrum 
aliud principale" zichtbaar was 8). 



1) Baptismum sanguinis, flaminis et fluminis. Behalve Dandulo, rubr. 6, 
spreken hierover de Oura clericalis en het Libellus sacramentalis , dat op naam 
van D'Ailli staat. Geheel iets anders is het, als b.v. Ruusbroec, Vanden ka*- 
stenen gheloven, bl. 24(3, de biecht een tweede doopsel noemt. 

2) De Spieghel des kersten gheloefo zegt: „ende als men enen man hebben 
mach, soe en sal gheen wijf dopen". 

3) De Spieghel des k. gh. verbiedt zulks; in geval van nood werd het echter 
toegelaten. Uitdrukkelijk werd geleerd, dat zulks daarna voor de ouders geen 
beletsel voor huwelijksgemeenschap opleverde ; Statuta synodalia Leodiensia , cap. 2 ; 
Manuale sacerdotum, cap. 2. 

4) Zie Thomas, De sacramentis, 

5) Zie Dandulo, 1. c. 

6) Zie b.v, de aangehaalde Statuta Leodiensia ^ cap. 2 en het Manuale sacer- 
dotuniy cap. 2; Habtzheim, Concilia Germaniae, III 660, 685. 

7) Thomas, o. 1. 

8) Statuta Leodiensia j cap. 2. Het Manuale zegt: „Si autem manus vel ali- 
quod membrum prius nasceretur et baptisaretur, non credimus in hoc casii 
baptismum esse perfectum." — Vgl. over den nooddoop Moij:^ II iii , bl. 357 vv. 
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De doop moest geschieden met water, dat naar verkiezing koud 
of warm mocht wezen i) , maar niet met rozenwater of andere 
vloeistoffen. Onderdompeling en besprenging golden beide voor 
geoorloofd 2), In Van de Seven Sacramenten'^) lezen we: 

Actoer: Ist van node dat men twater moet ghieten ouer 
thoefty of datmen tkint of diemen doept al gheheel int water 
dumpelt? Hostiensis: Neent niet, tis ghenoech op dat men 
dat meeste deel van den lichaem raect mitten water alst van 
node is , mer tbequaemste dat is ouer thoeft , èo dat hoeft dat 
principael ende opperste lit is van den mensche, ende int 
hoeft is des menschen verstant gheleghen. 
Terwijl eene drievoudige besprenging was voorgeschreven , mocht 
men ook ,,ter noot eens" voor voldoende rekenen 4). Tegelijk met 
de besprenging moesten de woorden der doopformule worden uit- 
gesproken , waarbij niets gevoegd mocht worden , en waarvan men 
niets mocht weglaten &). 

Als doopheffers werden maar twee of drie personen toegelaten; 
en wel , als de doopeling van 't mannelijk geslacht was , hoogstens 
maar ééne vrouw, en omgekeerd, als een meisje gedoopt werd, 
maar één man. Kleine kinderen en de ouders van den doopeling 
waren van het peetschap uitgesloten ^). 

Die den doop ontving, moest gelooven in de kracht van het 
sacrament tot vergeving der zonden; 

ende en is hi tsinen iaren niet gecomen, so coemt hem te 
hulpen tgeloove der heyliger kercken, ende tgelooue vanden 
genen, die hem ten doopsel brengen ende presenteren, ende 



1) Thomas, o. 1.; vgl. Göbl, S. 218. 

2) Herentals, fol. 114. 

3) cap. 4. 

^) Herentals, t. a. p.; Dandulo, 1. c. ; Petrus d'Ailli, o. 1. 

ö) Er waren er die zeiden: Ik doop u in de namen . . . Vgl. Göbl, S. 218. — 
Anderen stelden de vraag, of de woorden ego en amen bij de doopfornnile behoorden. 

6) In hs. X 114 lezen we: „Item kinder, die beneden hoir iaren aiin , ende 
ander kinder heffen , die misdoen. Oick snldi weten , dat man , wijff , vader ende 
moeder ende tkint malkander noch in dat doepsel, noch in dat vormsel noch 
heffen , noch houden en mogen , dairmenf l)eteren mach." Later komen we hierop 
terug in § 10. 

TROELSTRA , Slof en Methode, 18 
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daer voor antwoorden, die dit ghelooue in haerlier dan wel 
behoorden te vernieuwen, als si tkint ter vonte presenteren i). 
In mijn proefschrift 2) heb ik er op gewezen, hoe het peetschap 
eene zekere verplichting medebracht ten opzichte van het cateche- 
tisch onderwijs der peetkinderen. 

,,'t Doepsel, daerinne wordt die mensche ghedweghen van allen 
sonden" zegt hs. AA 69 3). Dit sacrament neemt bij de pasgeboren 
kinderen dus de erfzonde weg, en bij iederen doopeling met de 
zonde ook de daaraan verbonden straf en boete. 

Deerste (profite^)) is dat tdoopsel den mensce afneemt alle 

sonden, daer hi in geuallen is voor tdoopsel, hoe groot oft 

menichfuldich datse zijn, ist erfsonde, zijnt ooc dootlike sonden , 

oft daghelicsce sonden. Ten ij. tdoopsel neemt eenen mensche 

af al die pine vander helle ende van tvageuier , die hi eenich- 

sins soude mogen verdient hebben te liden voor zijn sonden. 

Ten iij. tdoopsel neemt eenen mensce af alle de penitencie, 

die hi op dese werelt soude moeten doen , oft verdient hebben 

te doene. Also dat van allen der sonden , voor tdoopsel misdaen , 

die mensche nemmermeer pijne noch penitencie en heeft te 

verbeyden, noch hier noch namaels inder eewicheyts). 

Wie terstond na den doop sterft, is zalige). Guillibertus van 

Doornik 7) vergelijkt daarom den doop bij de schepping. Zooals 

in den beginne de Geest over de wateren zweefde en hun eene 

voortbrengende kracht mededeelde, zoo is de Geest in den doop 

werkzaam en schenkt aan dit sacrament eene herscheppende kracht , 

zoodat de mensch een teeken ontvangt , dat nimmer uitgewischt kan 

worden : 

Ten iiij. 8) tdoopsel als tbeginsel ende eerste intret des ker- 
stendoms ende salicheyts prent inde siele van den mensche een 



1) Herentals, foJ. 114 verso. 

2) bl. 2 vv. 

^) Zie ook DaDdulo. 

4) Er worden „xii geeatelike dingen ende profiten'*, die de doop werkt, op- 
genoemd. 

5) Herentals, fol. 115 verso, llfj. 
C) Thomas, o. 1. 

'^) De sncrnmenf/} haptmni. 

^) Dit is het vervolg van het voorgaande citaat uit Herentals. 
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gheestelic teeken ende edel licsem, dwelc nemmermeer noch 
hier, noch inden hemel, noch inder helle verdonckert en sal 
worden noch vergaen, bi den welcken men die siele sal kennen, 
datse toegescict is ende toegheleet den sone gods tsinen eewigen 
dienst als zijn bruyt, als zijn dochter ende als een lidt van 
sinen geesteliken lichaem. Ende also en mach tdoopsel maer 
eens eenen mensce ghegeuen zijn. Want dat edel ingeprent 
geestelic licsem ende teeken blijft in dier siele eewelic. 
Ieder, die doodzonde doet, miskent zijn doop, ,,want dairmede 
schoirt men dat cleet der onnoselheit, datmen inden dope ontfinc^i). 

Vormsel. Terwijl dit sacrament somtijds zalving (crismatio) 
genoemd wordt, is de gewone naam vormsel (confirmatio). De 
eerste naam is ontleend aan een der gebruiken , die bij de toediening 
in acht genomen werden; de tweede ziet op de beteekenis, ,,want 
dat vermsel vermeerst ende vaste maect gracie int doopsel ont- 
fangen'' 2). 

Wie dit sacrament begeerde te ontvangen, moest vooraf ten 
teeken van eerbied vasten en , indien hij doodzonde bedreven had , 
biechten 3). De voorhoof dsharen moesten kort geknipt zijn, en hij, 
die het sacrament ontving, behoorde een windsel bij zich te hebben, 
dat tot beschutting van het chrisma om het voorhoofd gebonden 
werd 4). De leeftijd, waarop men gevormd mocht worden, maar 
die men dan ook niet ongebruikt voorbij behoorde te laten gaan, 
werd verschillend bepaald. Terwijl de Statuta Leodiensia spreken 
van ,,septennes pueros vel maioris etatis", zegt HerentalsS): 

datse van volmaecter oude zijn; die glose seyt: te minsten 
xii iaer oft daer bouen opdatse mogen weten wat si ontfangen. 

Het vormsel mocht alleen door den bisschop bediend worden, 
daar immers ook de diaken Philippus de apostelen Petrus en 
Johannes had laten komen naar Samaria, om den gedoopten de 
handen op te leggen. De bisschop zalfde, na de gaven des Heiligen 



1) Hs. X 114 der Kon. Bibl. 

2) Zie Herentals, fol. 123, en Dandnio. 

3) Herentals, fol. 12G verso; vgl. Göbl, S. 219. 

4) Statuta Leodiensia y cap. 3; vgl. GöBi^, S. 220. 
ö) Herentals, fol. 126 verso. 



18* 
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Geestes afgebeden te hebben , den confirmandus het voorhoofd met 
het chrisma, dat bereid werd uit olie en balsem; de olie wees op 
eene onbesmette conseientie, de balsem op den onbevlekten naam, 
dien men door een goed leven bewaren moest, terwijl de zalving 
aan het voorhoofd geschiedde ten teeken , dat men zonder schaamte 
den naam van Christus zou belijden. De bisschop bracht het chrisma 
aan in den vorm van een kruis, opdat de gevormde zich vooral 
niet voor het kruis van Christus zou schamen i). Na de zalving 
sprak de bisschop: Vrede zij u; en gaf hem, die het sacrament 
ontving, een lichten kinnebakslag, om hem te leeren den smaad 
van Christus te dragen. 

De beteekenis van het sacrament wordt kort, maar goed, uit- 
gedrukt in hs. AA 69 2): ,, hiermede wert die mensche in doechden 
ghesterct, ende die duvel ontsietene te meer." Zooals de mis eene 
herhaling is van Christus' offerdood , zoo is het vormsel eene 
vernieuwing van het Pinksterwonder. Wel ontvangt de gedoopte 
reeds den Geest tot reiniging en vergeving van zonden, evenals 
de apostelen den Geest reeds bezaten vóór Christus' hemelvaart, 
en daarom is de kracht des doops voldoende om hun, die kort 
daarop sterven, het eeuwige leven te schenken; 

nochtans (is) om die lange hier te liue bliuen tverstercken 
des vermsels seer van noode om tegen alle oploopen gestadelic 
te vechten. Also zijn dan die ii sacramenten, tdoopsel ende 
tvermsel aen een ghecnocht , datse in geen kersten mensce en 
behooren versceyden te bliuen 3). 
Het vormsel gaf kracht tegenover de listen des Satans. Wie met 
het teeken des heiligen kruises bezegeld was, geleek ,,een toege- 
sloten huys, datter den viant gheen inganc en crige, noch (den) 
heyligen geest wt veriaecht en worde." Daarom zegt Hs. X 114: 
Item, want dit sacrament is een schilt ende een bescut 
ieghen den viant, so misdoen hier in, die so cranc siin int 
wederstaen, als dat, wanneer se die viant becoort, dat hi se 
vluchtes verwynnet. 
De ouders behoorden hunne kinderen er dikwijls aan te herin- 



1) Thomas, o. 1.; Herentala, fol. 124, 125. 

2) Van Vloten , a. w., bl. 03. 

3) Herentals, fol. 123 verso, 124, 126 verso. Vgl. Göbl, S. 219. 
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neren, door wien en waar zij gevormd waren i). Vooral bij dit 
sacrament scheen eene waarschuwing tegen lichtzinnig ontvangen 
vaak noodig2). 

Penitentie. Wanneer anderen dit sacrament met den naam 
van biecht bestempelen, dan handelen zij in zooverre onjuist, dat 
de biecht slechts een onderdeel is der penitentie; maar de belijdenis 
der zonden vormde het karakteristieke en voor de catechese aller- 
belangrijkste deel van dit sacrament , zoodat wij in overeenstemming 
met verschillende brcmnen den naam biecht hadden kunnen ge- 
bruiken. Hs. X 114 der Kon. bibl. 3) behandelt eerst tusschen de 
andere sacramenten de penitentie en spreekt later afzonderlijk nog 
over de biecht, ,,want dat sacrament der penitencien ende der 
sielen salicheit meest staet in rechter biechten ende der absolucien." 
Het onderwijs omtrent dit sacrament bestaat dan ook hoofdzakelijk 
in het leeren biechten 4). 

Herentalsö) maakt onderscheid tusschen de penitentie als deugd 
en als sacrament. De deugd der penitentie bestaat daarin, dat 
iemand uit vrijen wil inwendig alle moeite aanwendt om leedwezen 
te gevoelen over zijn zonden, ze te haten en om te ,, leeren wreken 
donghelijc, twelc hi god met sinen sonden gedaen heeft"; en uit- 
wendig zijn lichaam kastijdt om zijne verkeerde neigingen te breken. 
Het sacrament echter bestaat vooral in de priesterlijke absolutie. 
En deze beide, deugd en sacrament, moeten, zal het waarlijk 
goed wezen, samengaan. 

Gaarne vergeleek men ons sacrament bij den doop en noemde 
het een tweeden doop; opdat wij bij onzen dood rein zouden kunnen 
wezen en het vagevuur ontgaan, ,,daerom heuet ons god een ander 
doepe ghegeuen , daer wi ons mede moegen reynigen , alsoe dicke als 
wijt te doen hebben , dat is waer berouwe ende volcomen biechten** ^i). 

1) Statuia synodalia Leodiensiay cap. 3; Hartzheim, Concilia Gei-maniac^ lll^ 661. 

2) Zie Herentals, fol. 145 verso, 146. 

3) fol. 27 , 28. 

4) Hoe de cureiten zulks moesten doen, wordt vrij uitvoerig gezegd in de 
Staiuta Leodiensia, cap. 4. 

ö) fol. 136 verso. 

^) Spiegel der biecht, aan H slot van den doop. Zie ook Herentals, fol. 138 
en vgl. boven bl. 272, noot 1. 
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Om de absolutie des priesters waarlijk te ontvangen, moesten 
er van de zijde des biechtelings drie dingen gebeuren; waarom 
men zeide: ,,penitencie heeft drie deelen als inwendich berou, 
warachtige biecht, voleomen genoech doen" i) , welk drietal door de 
Exposide'^) in verband gebracht wordt met de bekende onder- 
scheiding van gedachte, woord en werk. Hs. AA 69 der Kon. 
bibl. 3) wijkt hier eenigszins af: 

Dat derde sacrament, dat es biechte: daertoe behoren van 

node drie poen ten. Dat yerste es, dat den mensche leet es, 

dat hi ye sonde ghedede; dat ander es enen volcomenen wille 

nemmermeer sonde te doene; dat derde es ghenoech te doene 

na eens besceden priesters rade. 

Over de biecht zelf wordt hier alleen gesproken als van het 

inroepen van des priesters raad met het oog op de satisfactie, 

terwijl volgens Thomas het voornemen om niet meer te zondigen 

reeds behoort tot het ware berouw. 

Dat er bij dit sacrament groot gevaar bestond , om in het uiter- 
lijke te blijven hangen, werd door velen ingezien, zoodat vaak zij, 
die ,, hierin al auerecht om te wercke ga^n, groot makende die 
wtwendicheyt , so datse daer bi welriaer geheel die inwendicheyt 
laten, '^ gewaarschuwd werden^); 

want si gaen hem seluen al quellende om inde biechte voor 

den priester alle haer sonden claerlic te vertellen, met allen 

circumstancien , ende so voort. Ja so seere, dat si daer in 

so beancxt ende benaut zijn, datse na alle haer biechten niet 

eens wel gerust en zijn van herten, mer peynsen: ie en hebbe 

dit aldus ende dat also niet geseyt. Ende in sulcken dingen 

dunct henlien, dat die biechte al gelegen is. 

Met al dien angst vergeten zij het eigenlijke, het biechten voor 

God; dat is veel moeilijker, dan het belijden voor den priester, 

,,want god en hoort niet dan die sprake des herten, welc hi bet 

kent dan ghi selue.'' Daarom raadt Herentals aan niet te rusten, 

eer men een ,,scharp versmaden, iae een walchte" van de zonden 



1) Hs. X 114. Zie ook Thomas bij Göbl, S. 224. 

2) fol. 99. 

3) Van Vloten , a. w., bl. 63. 

4) Herentals, fol. 139, 140. 
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verkregen heeft, al zou men daartoe ook een maand of een half 
jaar zich er dagelijks mee bezig houden* 

Daar zijn er zoovelen , die , als ze al hun zonden beleden hebben 
voor een priester en hun leedwezen uitgesproken, meenen, dat 
het al ,, gewonnen dachuaert" is. In de Weck van Salicheit^) 
worden daarom zeven ,, punten" opgenoemd, die tot het ware 
berouw behooren; enkele noem ik hier. 

Dander is, dat hy sculdich is te voersien in heymelicheit , 
daer hem die creaturen gheen belet en moghen doen, ende 
daer hy hem vut allen anderen ghepensen werpen mach. Tderde 
is, dat hy is sculdich berouwenisse te hébben van al sinen 
sunden, want blijft enighe sunde in dat vat der sielen ende 
den mensche ghenueghet enighe sunde te doen, die sunde sel 
al dat vat besmetten ende die siele en sel niet suuer moghen 
werden Tseste is , dat hy sculdich is in dese berouwe- 
nisse te hebben een bitterheit in hem seluen ende te wenen 

opdat hy mach ; want die tranen dwaen die sunden 

Deze overigens juiste zienswijze omtrent de groote beteekenis van 
het berouw leidde er dikwijls toe om het berouw aan te prijzen 
als het voornaamste middel tot verkrijging van vergeving. Men 
mag, zoo zegt de Spieghel des kersten gheloefs^ 

Men mach gode mit ghenen dinghen bet saftmoedich maken 
ende daertoe brenghen dat hi enen mensche te ghenaden ont- 
fanct dan mit berou. Dat dit waer is moghen wi merken in 
maria magdalena, die een openbaer sonderster was, daer si 
om verdoemt soude gheweest hebben, hadde si gheen berou 

ghecreghen 2) Voert soe is te weten , dat een mensche 

mochte alsoe groten berou crighen, dat hem sine souden in 
een vre worden vergheuen. Dat dit waer is , moghen wi 
mereken an den scaker, die bi onsen heer henck tot sine 

rechterhant 

Maar het berouw nam niet weg de noodzakelijkheid van de be- 
lijdenis vóór den priester, al schijnt dit wel de bedoeling te zijn 
van hs. AA 69. Integendeel , wij hebben gelegenheid te over 



1) cap. 26. 

2) Vgl. omtrent Maria Magdalena, als type van den berou whebbenden mensch, 
nog het Speculum XIV. Zie ook boven, bl. 158, 
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gehad, om op te merken, hoe het catechetisch onderwijs voor- 
namelijk bedoelde den leek te leeren, hoe deze schuldbelijdenis 
diende te geschieden. 

Berouw zonder biecht baatte nieti); het kwam er dus op aan, 
om een biechtvader te kiezen. Wel was de leek verplicht bij zijn 
eigen cureit te biechten, maar het optreden der bedelmonniken, 
die van den paus het recht gekregen hadden om overal de biecht 
af te nemen, nam het klemmende van dezen plicht weg 2), Wij 
behoeven hier niet na te gaan , in hoe verre deze bedelorden schade 
of nut gedaan hebben, en wijzen alleen er op, dat voornamelijk 
twee dingen in den biechtvader vereischt werden: macht en wijs- 
heid. Hij moest de absolutie kunnen geven; en hij moest een 
man wezen , die met vaderlijke voorzichtigheid en liefde , met 
trouwen ernst, met kennis van menschen en zaken de biecht kon 
aanhooren , kon vermanen , ondervragen , bestraffen en boete 
opleggen 3). 

Zou de leek niet ,,rau^' tot de biecht komen, dan moest hij 
allereerst wet^n, in welken vorm hij behoorde te biechten. 

Als een mensche komt tot sijnen biechter om te biechten, 
soe sal hij aldus beghinnen: Benedicite; ie gheue my sculdich 
ende belie den almachtighen god ende onser vrouwen sancta 
maria ende alle gods heilighen ende uch, here, dat ie ghe- 

sundicht heb ende misdaen in desen ende in desen 4) 

In haast alle werken, die over de biecht handelen, worden een 
aantal voorwaarden opgenoemd, waaraan de schuldbelijdenis behoort 



1) Zie b.v. de Spicghd den kcralen ghcloefs in het h(X)fclstuk : Van der biecht. 
In hs. Utr. 1034 , fol. 57 , lezen we : „Als ghy dese inwendige penitensie hebt 
gedacn als voerseit es , ten sy dat ghij et sacrament der penitence ontfanckt metter 
daet oft inder noet metier begerten , soe en sellen v siele nit lenende worden , 
want godt dat also geordiniert heeft." — Zie een schoon exempel bij De Vooys , 
a. w., hl. 251. 

2) Zie MoLL II IV, bl. 153 v. en hs. Utr. 1Ü34, fol. 58; voorts het Libcr 
Floreltas, dat in cap. IV een stukje heeft met den titel: De confessore eligendo 
et de conditionibus confessionis. 

3) Zie het door Van Borssum Waalkes uitgegeven traktaat, 126 b {De 
Vrije Fries XVII, bl. 278). 

4) CancelUerboeck f fol. 2Ü verso, 30; vgl. mijn proefschrift, bl. 48, en Vad, 
Mu8. II bl. 420 V. 
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te voldoen 1). Zoo zegt het boek Van de Seuen Sacramenten'^) ^ 
dat ze moet wezen ,, bitter, onder scheyden, haestich", dat men 
dikwijls moet biechten, dat de biecht ,,gheheel" moet zijn en dat 
men ,,die gheleghentheyt van den sonden*' behoort bekend te 
maken. In het reeds meer genoemde stuk van 15713) worden niet 
minder dan tien condities gesteld: de biecht moet zijn ongedeeld — 
waarachtig — volstandig — discreet — zonder een ander te be- 
schuldigen — ootmoedig — berouwvol — met schaamte — met 
bereidwilligheid om de penitentie te volbrengen — aan een geschikt 
biechtvader, die absolutie mag geven. 

Zelden stemmen deze lijsten van biechtregels met eikaar overeen, 
al zijn er enkele punten, die wij geregeld aantreffen. De biecht 
moet voortkomen uit een berouwhebbend hart en behoort met 
kennis des onderscheids gedaan te worden , opdat men alleen dood- 
zonden biechte en geen onnoodige dingen zegge. Zij mag niet uit- 
gesteld worden, maar moet wezen ,,snellic, want onse tijt cort is 
ende onseker". Voorts mag men het niet op de ééne verplichte 
Paaschbiecht 4) laten aankomen. De priesters zijn, volgens Dan- 
dulo , gehouden elk jaar minstens driemaal (met Kerstmis , Paschen 
en Pinksteren) te biechten 0) en bovendien telkens, wanneer zij 
zich van doodzonde bewust zijn; en Dirc van Munster 0) zegt: 
,,alle goede kersten menschen biechten ten minsten vierwerf des 
iaers.'^ De biecht moet geheel wezen, waaronder aan de eene zijde 
verstaan wordt, dat men niets zal verzwijgen (volstandig), en aan 
de andere, dat men zijn biecht niet mag verdeelen tusschen twee 
of meer biechtvaders (ongedeeld), om tegenover hen niet in een 
al te ongunstig daglicht te staan. Ook moet men behoorlijk letten 
op de omstandigheden, waaronder de zonde bedreven is, daar 
deze de schuld grooter of kleiner kunnen maken. 

Ghi sult merken, hoe langhe ghij hebt ghelegen in die 



1) De Weehy cap. 26, gaf deze voorwaarden op bij het berouw; zie boven, 
bl. 279. 

2) cap. 8 — 14 van het stuk over de biecht. 

3) Hs. Utr. 1034, fol. 59 a-73 b (= 63 b). 

4) Daarover straks meer in § 17. 

5) MoLL II IV 153 spreekt van maar éénmaal. 

^) cap. 20. Zie, wat het CanceUierboeck zegt over dikwijls biechten in mijn 
proefschrift, bl. 95, noot 3. 
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sunden, of hoe dat ghy sie hebt ghedaen. Ende hoe dicke 

ende in welker tijt: in der quatertemper. ... of nae dien dat 

alleluia gheluit is op heilighe auende, op heilige daghe of op 

welke tyt, dat ghy sie hebt ghedaen, want alle sunden syn 

groter op heilighen tijden dan op anderen tyden .... Ghi sult 

oec merken, wat v totten sunden heuet gebracht: commer of 

armoede, lust of dwanck, vrien wil, of dat ghy daer toe ge- 

scuent syt of ander lude van v; want als ghy die lude scuent 

totten sunde, soe sydi alsoe schuldich als die die sunden 

doen .... 1). 

De Spiegel der biecht j waaruit ik het voorgaande afschrijf, 

drukt er tevens op, dat er hoop op vergeving moet wezen in het 

hart van het biechtkind; Godschalc^), dat men zich van te voren 

goed bedenken zal en alleen eigen zonden biechten; het Cancellier- 

boeckf dat men vrijwillig tot belijdenis zal komen 3), 

Herentals4) spreekt over tweeërlei soort van scrupuleuze men- 
schon, ,,die rechte quelysers zijn van hemseluen ende van allen 
biechtuaders^'. De eersten komen met allerlei noodeloozen omhaal 
en gaan ongerust heen , vreezende , dat ze het nog niet goed gezegd 
hebben, zoodat ze nooit aan het einde van hun biecht komen. De 
anderen biechten kleinigheden en beuzelingen, die ,,noch doot- 
sonden (zijn) noch daer sorge van dootsonde in loopet", en komen 
aldus ook nooit klaar. Zulke menschen kunnen God nooit met 
vreugde dienen. De dagelijksche zonden zijn niet licht te achten; 
integendeel, zij behooren ons tot verootmoediging te brengen; maar 



1) Zie verder Herentals, fol. 142 verso, 143; Vod. M«s. II, bl. 433; de Sta- 
tuta Leodiensia van 1287 (Hartzheim III, 687). In de laatstgenoemde bepalingen 
wordt op de loei der rethoriek (quis, quid, ubi, quotiens, per quos, cur, quoruodo, 
quando) ter ondervraging naar de omstandigheden gewezen ; zie ook het Cancel- 
lierboeck , fol. 54 vv. on vgl. VoN Zezschwitz , II ii , 2e Halfte , S. 32. 

2) Wat Godschalc met eene zuivere biecht bedoelt , zie men in mijn proefsdir., 
bl. 101 V. Zijn Confessionale komt overeen met zijn Boecxken van der Biechten; 
alleen wordt in het laatste ééne conditie (lachrymabilis) niet genoemd. 

3) Zie nog het aangehaalde stuk van het Liber Floretus; Hs. X 114 der Kon. 
bibl., dat niet minder dan 16 condities opnoemt; De Vrye Fri&f XVII, bl. 278 v.; 
het op naam van Thomas staande De modo confitendi et puritate conacUntie en 
MoLL, Joh. Brugman I 295 v. 

4) fol. 143. 
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hiermede moet de biechtvader niet lastig gevallen worden, ,,ten 
ware dattet een seer besocht ende expert man ware van den in- 
wendigen verstomen leuen , om aen hem raet te hebben , ooc die 
dagelicse sonden te connen versteruen ende laten , also na alst mogelic 
ware*'. Dat het biechten van peccata venialia niet noodigis, wordt 
algemeen geleerd , al zijn er , die , omdat zij zorgeloosheid duchten , 
toch er op aandringen, ,,dat men daer dicwile biecht af sprect^'i). 
Buiten de biecht is het ,,aendachtelijk" bidden van het paternoster 
,,in sulcken talen, dat wijen verstaen"2)^ een krachtig middel 
om vergeving der venialia te verwerven, 

want als wy daer in bidden: vader, vergeeft ons mesdaet, 
als wy vergeuen dy ons mesdoen, soe worden ons dagelexse 
sonden vergeuen; soe vaer nochtans, dat wy vuyt ghanser 
herte vergeuen, dy ons mesdaen hebben. 

Eveneens is het waardiglijk ontvangen van het avondmaal een 
middel om kwijtschelding der dagelijksche zonden te verkrijgen en 
der ,,ons onbekinde dootsonde'' 3). 

Mocht de biechtvader met iets geen weg weten , of de macht niet 
hebben om te absol veeren; voorts wanneer de biechteling opzettelijk 
eene doodzonde verzweeg of niet mededeelde, dat hij geëxcommu- 
niceerd was, dan was de biecht nietig en moest herhaald worden 4). 

Omtrent de absolutie heerscht aanvankelijk nog de overtuiging, 
dat niet de priester, maar God die geeft, zoodat streng genomen 
de biecht voor den priester niet noodzakelijk isö). Maar volgens 
de definitie van Herentals 6) is het de priester , die van de zonden 
ontslaat, en de biecht is het sacrament zelf niet, maar ,,een be- 
reetsel totten sacrament' '. Want al is de priester Gods stedehouder, 
hij is een mensch en kent dus de zonden van lederen biechteling 
niet, die daarom die zonden heeft te belijden. Eerst daarna, wan- 
neer de priester let op het berouw en het goede voornemen van 



1) Hs. AA 233, fol. 134 vv. Vgl. boven, bl. 10. 

2) Vgl. boven, bl. 11 en V2d vv. 

3) Hs. Utr. 1034, fol. 56 v. Zie ook het aangehaalde stuk uit De Vrije 
Fries XVII. 

4) Liber Floretus IV in het stukje: Quando confessio est iteranda. 

ö) Zie het stuk De modo confitendi achter het Confessionale per queatlunculas. 

6) Zie boven bl. 277. 
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den biechtende, ,,eoemt tsacrament te wercke te gane met dat de 
priester seyt: Ende ie, bider macht mi van god ghegeuen, ont- 
binde ende ontslae v van uwe sonden inden naam des vaders, des 
soons ende des heylichs geestes, Amen." a) 

Vervolgens moest de priester boete opleggen, opdat er voldoening 
zou plaats hebben. Deze satisfactie kon op drie wijzen geschieden : 
door bidden, aalmoezen en vasten. Alles, wat men anders doet, 
kan hieronder gerangschikt worden, zegt Danduio^). Zoo is het 
lezen der Schrift, het hooren der preek, zoo zijn alle opera con- 
tempiativa in dit opzicht hetzelfde als bidden. Alle werken van 
barmhartigheid vallen onder het begrip aalmoezen, terwijl tot het 
vasten gerekend moeten worden alle kastijdingen des lichaams , als 
waken, geeseling, bedevaarten 3). De Weck van Salicheit'^) laat 
voelen, hoe in deze drie werkelijk alle medicijn voor de zonden 
begrepen is. 

Ende omdat alle sunden zijn beuaen in iii manieren van 
sunden, also sunte Jan bescrijft, die seit, dat al dat in de 
werlt is, het is begeerte des vleischs of begheerte der oghen 
of houaerdicheit van leuen , so moetmen dese sunden ghenesen 
bi iii contrarien. Hierbi so wijst dese medicijne, dats die 
priester, teghen die sunden van houerdicheit die medicijne, 
dats de penitencie, van bedinghen, want die bedinghe is den 
menschen veroetmoedighende, opdat hise spreect mit deuocien. 
Teghen de begheerte vanden oghen, dats teghen ghiericheit, 
de medicine van aelmissen. Teghen de begheerte des vleischs, 
dats teghen gulsicheit ende luxurie, de medicijne van vasten 
of van anderen penitencien vanden lichaem, als peilgrimagien 
gaen of harijn draghen of wollen draghen of wakend). 



1) fol. 137. - Vgl. MoLL II IV 156. 

-) Riibr. 14. 

^J De Cura ckncalia uoeint de bedevaart als vierde boetuiiddel naast de drie 
' U^ï?*'g^vene. Etienne de Bourbon noemt de bedevaart („et maxime transmarinaui") 
iTi ijlaats van de aalmoezen ; zie Lecoy de la Marche , Anccdotca hisCoriquea . . ., 
Püfis 1877, p. 142 8. Vasten en bedevaarten behoorden tot de sendstraffen ; zie 
SbiUj II IV 163— 1H(). — Het opgegeven drietal staat anders vrij vast; vgl. nog 
Uiven bl. 154, wat Guido zegt over de vijf deelen der penitentie. 

*) cap. 28. 

^) Veel overeenkomst hiermede vertoont hs. X 114 der Kon. bibl., fol. 27. 
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Het meer genoemde stuk over de biecht van 1571 1) brengt dit 
drietal in verband daarmede, dat ,,wy in drij manieren sondigen, 
als wy mesdoen tegen godt, ten tweeden tegen ons seluen; ons 
quaij nature te sier volgende, ten derden tegen onsen nasten". 
Tot God moeten we bidden om genade, vastelijk hopende op de 
verdienste van Christus' lijden ,,ende op v schamel beste doen, 
dat ghy gedaen hebt of in wille hebt noch te doen''. De zonden 
tegen ons zelf worden geboet met vasten , die tegen den naaste met 
aalmoezen. Vaak maken onze bronnen gebruik van deze onder- 
scheiding om bij het bidden over het paternoster , bij de aalmoezen 
over de werken van barmhartigheid te handelen. Het volgende 
stuk uit de Weck van Salicheit^) over het vasten verdient nog 
een oogenblik onze opmerkzaamheid. 

Hierbi so weet elc, dat ghelijc dat een pot die ouer tfier 
hanct ende so seer siet, dat hy ouer loopt, selmen doen ces- 
seren, dat hy niet meer ouer en loepe, men moet dat hout 
van onder den pot doen, of water daer in den pot ghiéten, 
of roeren dat in dien pot is. Aldus ist rechts vanden lichaeiji, 
die siet ende ontsteken is int vier vander ghenuechten des 
vleisches, die ouer lopen soude in sunden te doen mitten 
lichaem, van onder desen pot so moet(m)en trecken dat hout, 
dats dat eten ende dat drincken bouen maten desen lichaem 
onthouden ende dicwile min nemen dan den lichaem wel be- 
gheren soude. Oec so moet men water in desen pot ghieten, 
dats by wilen te boren ende te brode vasten op dat ment 
vermach. Ende oec so moetmen roeren, dat in desen pot is, 
dats te segghen, datmen den lichaem besich houden moet altoes 
yet goets te doen , want also int ewangelie staet bescreuen : so 
wien die viant ledich vint, dien vint hy beryt om te tempteren. 
Voorts zegt de Wech, dat de vaster vier dingen moet schuwen: 
alle zonde — lof van menschen — ,,die profiten van sijnre buerse", 
want wie om 't voordeel vast is als iemand, ,,diet verspaert vut 
sijnre mont ende gheuet den viant vter hellen in sinen mont"; de 
ware vaster geeft den arme, wat hij uitspaart, of geeft althans 



1) Hs. Utr. 1034, fol. 74a- 76a (= r)4a-f30a). 

2) cap. 32. 



Digitized by LjOOQIC 



286 

aalmoezen naar vermogen — ,,ten vierden hi moet scuwen, dat 
hy niet en vaste om te bet sinen iichaem te voeren . . . /' 

De' biechtelingen werden vermaand om de opgelegde penitentie 
gewillig te volbrengen. 

Van den genoech doen is te weten , datmen wiUich sel wesen 
tot allen genoech doen, dat di enichsyns is mogelic te doen. 
Hier in misdoen, die tegens haren priester disputieren om 
cleyn penitenci te hebben, off die hem laten duncken datsi te 
cranck syn penitenci te doeni). 
Twee dingen vragen nog onze aandacht, eer wij tot een ander 
sacrament kunnen overgaan : de aflaat en de algemeene biecht. De 
aflaat is een eigenaardige vorm van penitentie. Op de vraag van 
Actoer2): ,,Waervoer so worden dese aflaten ghegheuen?" ant- 
woordt Hostiensis: 

Tot dien eynde, dat by also dat die sondaer sijn penitencie, 
hem by sinen priester gheset, niet volcomen ende mit ganse- 
liken berou doende en waer, of dat die priester int stellen der 
penitencie dwalende waer ende hi die penitencie na g(r)oetheyt 
der sonden veel te lichte of te cleyn gestelt hadde, of dat die 
mensche ofliuich worde eer of voer dat hi sijn penitencie te 
vollen voldaen hadde, so wort die sondaer bi desen gracien 
der oflaten verlicht van tgheen dat hi sculdich soude wesen 
voer elcke sonde te lyden , te weten nae groetheyt der oflaten , 
die welcke dat hi in sinen leuen vercreghen heeft. 
Dit antwoord is merkwaardig, omdat hier zoowel sprake is van 
,, kwijt schelding van tijdelijke kerkstraffen" als van ,, vergiffenis 
van zonden aan deze en aan gene zijde van het graf" 3); maar 
tevens, omdat hier de aflaat wordt voorgesteld als een middel , 
niet om aan eene straf te ontkomen, maar om volkomenlijk de 
begane zonden te boeten, waar eigen gebrek of priesterlijke kort- 
zichtigheid of kortheid van leven het onmogelijk zouden maken om 
voor de zonde geheel te voldoen. 

Van de aflaatmisbruiken zal ik hier niet gewagen. Onze bronnen 
zetten alleen de theorie uiteen, en zij doen dat met den meest 



1) Hs. X 114 der Kon. bibl., fol. 27. 

2) Van de Seven Sacramenten , fol. 44 v. 

3) Zie MoLL II IV 185. 
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mogelijken ernst. Wie in doodzonde leefde, dien deden de aflaten 
geen nut^). 

De algemeene biecht ^ het opzeggen van een biechtformulier , 
waarin alle denkbare zonden genoemd werden, was zoowel een 
pijnstillend middel voor het al te teer geweten als een gemak voor 
de trage conscientie. Herentals 2) bestrijdt de valsche tecjrheid van 
conscientie als ongeloof in de goddelijke vergeving. En Godschalc^) 
keurde deze wijze van biechten af wegens de oppervlakkigheid , die 
zij in de hand werkte 4). 

Op ééne lijn hiermede staat het Confiteor, dat de priester bad 
vóór den aanvang der mis, en waarin hij schuldbelijdenis aflegde 
voor de geheele gemeente; de zonden mochten daarin alleen met 
algemeene woorden worden aangeduid 0). Hier valt echter het sa- 
cramenteele karakter geheel weg, zoodat hij, die deze biecht met 
den priester op de rechte wijze medesprak, alleen vergeving van 
dagelij ksche zonden verwierf 6). 

Avondmaal. Werd het sacrament der penitentie vergeleken 
met medicijn , die dienen moest tot genezing der kranke ziel 7) , de 
avondmaalshostie gold als zielespijs; en al waren voor den gevallen 
mensch artsenij en voedsel evenzeer noodig , toch stond het laatste 
verre boven de eerste. Bovendien , in de eucharistie kwam Christus 
op tastbare wijze tot de geloovigen — moest zij niet daarom reeds 
heeten de kroon der sacramenten? Wanneer zonder nadere aan- 
duiding over het sacrament gesproken werd, dan bedoelde men 
het avondmaal of de mis. Te Luik kwam in de dertiende eeuw 



1) Hs. X 114, fol. 27 verso. Wat een aflaat van 40 dagen enz. beteekent, 
zie men bij Moll t. a. p. of bij GÖbl , S. 236. Vgl. voorts boven bl. 288 v. 

2) fol. 143 verso, 144. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 101 v. 

4) Zie zulk een biecht uit het groot Hulthemsch hs. in Vad. Mus. TI , 420 vv.; 
de volgorde der 10 geboden verdient de aandacht (valsch getuigenis, doodslag, 
diefstal , echtbreuk ; het „negende en tiende" gebod zijn versmolten met het „zesde 
en zevende"; zie boven bl. 21—23, 59 v.). Zie voorts D. Warande 189(), bl. 202; 
vgl. boven bl. 17 v. 

5) Manuah sacerdotiim, cap. 5; Moll IIiii 280; Göbl, S. 230 ff.; H. A. 
KöSTLiN, Gesch, des christh Oottesd., Freiburg i/B. 1887, S. 116. 

6) Zie boven, bl. 10. — Zie voorts nog hs. V 52 der Kon. bibl., fol. 7 vv. 
'^) Soms worden alle sacramenten aldus beschouwd. Zie boven bl. 265. 
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het * feest van het heilige sacrament op , dat in 1264 door paus 
Urbanus IV voor de geheele kerk werd ingesteld, en sedert dien 
tijd waarschijnlijk geregeld in het bisdom Utrecht gevierd ,,des 
donredaghes nader heyligher drieuoudicheyt" i). 

Volgens Herentals 2) heeft dit sacrament drie beteekenissen. Voor- 
eerst wijst het ons op des Heeren lijden en sterven, ,,als hi hem 
seluen voer ons offerde sinen hemelscen vader opten outaer des 
cruycen"; daarom heet het 

sacrificie , dat is heylige offerhande. Want die heylige kercke, 
die doot christi daghelicx na zijn beuel in dit sacrament ver- 
uerscende ende vernieuwende in haer gelooue, met eenen ooc 
in haer gelooue vernieut dofferhande christi in dit sacrament , 
bi den priester als haren dienaer .... 
In de tweede plaats wordt door dit sacrament het geestelijk 
lichaam van Christus afgebeeld, ,,dwelc is de vergaderinge van 
alle duechdelike kerstenen", welk lichaam door de liefde bijeenge- 
houden en door den Heiligen Geest bezield wordt , terwijl Christus 
het hoofd is. 

Want gelijc als veel graenkens gemalen een broot maken, 

ende veel druyuen tsamen gheperst eenen wijn ende dranc 

maken 3) , en gelijc veel lekens een lichaem maken , so maken 

veel duechdelike kerstenen in der rechter liefden gods lenende 

een geestelic lichaem christi. 

En nu worden alle leden van dit lichaam gevoed met ééne spijze, 

waarom dit sacrament ook mag heeten ,,communio, dat is gemeen- 

schip oft ghemeene vereeninge" 4). 



1) Spieghel des kersten ghehefs. Zie Moll II in 230 v. en H. A. Köstlfn, 
a. W., S. 108, N. 1. 

2) fol. 128 V. 

3) Men lette op de overeenkomst met ons Avondmaalsforraulier. 

4) Hierop alleen wijst hs. AA 69 (Van Vix)ten , a. w., bl. 63). — Volgens 
Thomas dnidt het water, dat met den avondmaalswijn vermengd wordt, op „po- 
pnlum, qui incorporatur Christo"; in het sacrament is drieërlei, zegt hij verder: 
brood en wijn zijn alleen sacrament, het lichaam van Christns is „res et sacra- 
mentum", en eindelijk is er iets , „quod est signatnm tantum , scire nnitas corporis 
mistici, id est ecclesie, quam hoc sacramentum significat et causat*'. — In de 
Expofticie , fol. 61 , lezen we : „Indien is onderscheit deser gheesteliker spisen van 
lichamliker spisen, w^ant in licharaliker spisen wort die spise in des gheens licham 
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Ten derde beteekent dit sacrament ,,dat toecomende ghebruycken 
gods, dwelc wy verbeyden in dat eewich leven", wanneer wij God 
zullen kennen ,,claerlijc aensichte aen aensichte", Hem zullen be- 
minnen met al de krachten onzer ziel, en verzekerd zullen zijn, 
dat deze zaligheid ons nimmer ontnomen zal worden; waardoor ons 
geloof, onze liefde en onze hoop beloond zullen worden. Daarom 
heet dit sacrament nog ,, viaticum, dat is teerspise''. 

Tengevolge van deze drievoudige beteekenis hebben wij drieërlei 
bediening van dit sacrament: bij de mis, bij de gewone avondmaals- 
viering en bij de toediening van het laatste oliesel. De mis laat 
Christus zien als offerlam, de communie geeft hem als zielespijs. 
Ruusbroec wijst naar aanleiding dezer twee beteekenissen op de 
twee vormen, brood en wijn, waaronder het avondmaal wordt 
toegediend; het bloed wijst op de verlossing, het lichaam van 
Christus op de voeding i). 

In de mis wordt het sacrament alleen genoten door den priester; 
van de zijde der leeken komt het hier aan op een godvruchtig,* 
eerbiedig bijwonen en toezien. ,,Nyement en sal inder stillen totten 
outaer gaen , noch die vloghelen slaen , noch in des priesters aen- 
sicht gaen staen^^ want die priester daer mede ghestoert ende ghe- 
hindert wort" 2). Daar de leerlingen der scholen gewoonlijk als 
outerknapen dienst deden , vinden wij in de schoolboeken somtijds 
voorschriften omtrent de wijze, waarop zij daarbij behulpzaam 
moesten wezen: 

Quando sacerdoti cultum famularis ad are, 
Ambabus manibus quicquid agas famulare^). 

Aan het avondmaal mocht de leek niet deelnemen vóór het bereiken 
der ,,anni discretionis" 4). Hoe vaak men de eucharistie behoorde 
te gebruiken, was niet voorgeschreven; de gehoorzaamheid aan de 



verwandelt , die sie etet. Mer in deser gheesteliker ist anders ; want dese spise (dat 
is Christus) doet den die oen weerdeliken ontfanghet gaen in hem seluen ende een lit 
te wesen sijns gheesteliken lichaams. Ende die reden is dese: want in deser gheesteliker 
spisen is die cracht der spise meerre dan des gheens, die ghespijst wort." 

1) A. A. VAN Ottebix)0 , a. w., bl. 349. 

2) Spieghel des k. gheloefs. Zie over de bediening der mis Motx II in 280 — 294. 

3) Liber Faeetiy a iii. Zie ook mijn proefsc;hrif t , bl. 25. 

4) Zie bij Hartzheim, Concilia GermaniaCy III 692, wiit in 1287 te Luik 
bepaald werd, en vgl. Göbl, S. 221. 

TROELSTRA, Slof en Meihode, 19 
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kerkelijke geboden verplichtte tot slechts éénmaal per jaar. Wie 
tegen zijn wil verhinderd werd, het sacrament te ontvangen, bleef 
daarom niet verstoken van de vruchten die de gebruiker genoot. 
Voor godvruchtigen was er in zulke omstandigheden een geestelijk 
genieten van het sacrament. *» 

Om dese dinghen te verstaen , soe is te weten , dat dat hey- 
lighe sacrament mach ontfanghen werden in drie manieren. 
Bi wilen so wort dat allene geestelic ontfanghen, ende aldus 
ontf anghent die ghene , die dat niet in horen mont wtwendelic 
ende sienlic ontfanghen mer mit rechten geloue ende begheerten 
in horen herten, gheestelic ende onsienlic te ontfanghen. Aldus 
ontf anghent die goede menschen, die buten dootsonden sijn 
ende als si die misse hoeren mit ynnicheyt ende volcomelic 
ghelouen, dat cristus, die waer god is ende mensche, in den 
sacramente (is) ï). Aldus ontfanghen oec die sieken dat sacra- 
ment, als haer siecte alsulc is, datsi dat lichaem ons heren 
niet nutten en dorren, om ouergheuinghe ende crancheyt 

willen Ten anderen mael wort dat lichaem ons heren 

sacramentelic ontfanghen , ende dit is als een mensche in doot- 
like sonden is ende hi daer gheen berou of en heuet, noch 
biechte ghesproken, mer van ghewoenten mit anderen luden 

totten outaer gaet ende ontfanct dat heylighe sacrament 

Ten derden male soe wort dat heylighe sacrament ontfanghen 
beyde gheestelic ende sacramentelic, ende in aldus danighen 

manieren ontfanghent goede kersten menschen ^) 

Niemand mocht onvoorbereid tot de avondmaalstafel naderen. 
Volgens de Luiksche statuten van 1287 moest men wezen ,,jejuni 
et devoti et confessi". Door het voorafgaande en navolgende vasten 



1) In Der Stelen Troest, bl. 180 van het Dev. hs., wordt het gebruik der 
paesberden (zie Moll II rn, 163 v., 291 v.) hiermede in verband gebracht: 
„Die pese gheuet die priester vanden altaer tot eenre orkonde, dat alle die 
ghene die daer versarncnl syn , delachtich werden des hiligen sacraments, dat die 
priester dan neemt voir onss allen. Als die priesters dat hilige sacrament neemen 
vner don altaer, soe neemen dat oec alle die geeste der Inden, die daer tegen- 
woerdich syn mit ganser minnen tot gode ende mit gansen berouwe." 

2) Spicghel des k. ghehefs, Vgl. nog Brinckerinck's collatie Van den heiligen 
sacrament (Kerkhist. Archief van Kist en Moll, IV 143 vv.). 
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moest dé hostie bewaard blijven voor verontreiniging of voor een 
mogelijk verloren gaan. 

Item die misdoet sere diet niet nuchteren ontf aet , 

het dede noot of anxt der doot , ende dat in sieöken Inden .... 

Hier in misdoen, die opten paeschdach off anders als si dat 

sacrament ontfangen . . . . also veel eten ende drincken, datsi 

droncken worden off dat si ouer geuen. Gheues du yet ouer, 

dat selstu ghieten in een lopende stroem off water off barnent 

in dat vnyri). 

Dandulo 2) spreekt alleen van berouw en biecht als noodzakelijke 

voorwaarden. Voor iemand , die in doodzonden leefde, was het 

genieten des avondmaals een ontzettend kwaad; ,,diet in doetson- 

den ontfaen, sie ontfaent te hare verdoemenissen.'* 3) 

Toch werd, naar het schijnt, het avondmaal niet opzettelijk ge- 
weigerd aan hen, die aan doodzonde schuldig stonden. Men beriep 
zich daarbij op de aanwezigheid van Judas bij het eerste avondmaal. 
Somighe van dien, die dit broet ontfanghen, werden mit 
christo verenicht. Somighe werden mit christo niet verenicht, 
mer meer van hem verlenghet. Ende dat wolde onse here 
bewisen in der ierster insettinge des sacraments, want die 
apostelen , die dat sacrament weerdeliken ontfenghen , sijn 
christo ouermids minnen meer verenicht; mer iudas, die dat 
sacrament onweerdeliken ontfenc, was van der ontfancnisso meer 
van christo verlenghet. Want eer hi dat sacrament ontfenc, was 
hi noch mitten apostelen in der gheselscap christi ende waert 
noch van hem vermaent, mer te hantes na der ontfancnisse 
ghegheuen den duuel, ginc hi wt ende ghinc van christo 
altemale 4). 



1) Hs. X 114 der Kon. bibl., fol. 26 v. 

2) rubr. 6. Zie ook Herentals, fol. 133 verso. De Exposicie, fol. 58, zegt 
eigenaardig: „Ende also als wi sien dat lichamlike medicine den lichara meer 
hindert dan si batet. ten sy dat die raensche ierst onlfanghe een bequawie pre- 

pararaent , also ist van desen brode , welc een niedecine der sielen is " - 

Zie ook de dwalingen van Epo en Nicolaas, Stiid, en Bvjdr. III, Anist. 1876, 
bl. 145. 

3) H.S. AA 69 (V. Vloten , bl. 63). 

*) Exposicicj fol. 61 verso. Dit stuk is het vervolg van het boven bl. 288, noot 4, 
geciteerde. — Zie ook het Speculum XVII en vgl. VoN Zezschwitz, I S. 498. 

19* 
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De avondmaalsleer bewoog zich geheel om de transsubstantiatie. 
Het aanvaarden van dit dogma, dat was het geloof van den com- 
municant i). Het boek Van de Sevcn Sacramenten^) tracht de 
transsubstantiatie-leer aannemelijk te maken, door Scriptura aldus 
te laten spreken tot Actoer: 

'Ie meen, dattu wel begripes, dat een mensche by hulpe van 

der natueren seluer van broet ende wijn in corten tijt vleys 

ende bloet can maken, en soude dan god, die alle dinc machtich 

is ende seluer die natuer is , terstont niet moghen maken tgheen 

• dat een creatuer in lancheyt van daghen soude moghen maken ? 

Aan den leek wordt de kelk onthouden ,,propter periculum spar- 

gendi''3). Maar hij ontvangt desniettemin het bloed van Christus , 

wanneer hij de hostie neemt. Herentals houdt daarom eene heele 

redeneering om te betoogen, hoe het bloed van Christus ook in 

het brood, en het lichaam ook in den wijn aanwezig is 4). 

De geheele leer der transsubstantiatie werd soms saamgevat als 
een reeks van ,,myraculen die god wercket in den heyl. sacramente". 
De Spieghel des kersten gheloefs onderscheidt zes wonderen. Het 
eerste is, dat het brood verandert in Christus' lichaam, terwijl 
het uiterlijke van brood blijft; zoodat, met uitzondering van het 
hooren, 's menschen vijf zinnen bedrogen worden. Het tweede 
mirakel is, dat, al bedienden alle priesters op aarde te gelijk de 



1) Zie b.v. de Exposicie, fol. 59. Drie redenen worden daar aangevoerd , waarom 
de „roeke, verwe, sraaec ende wtwendighe figuren" van brood en wijn blijven: 
„Die ierste sake is om cleinmoedicheit ons herten, want toende hem christns, ' 
alsoe als hi daer is, alsoe dat wi hem mit lichameliken oghen seghen, wi en 
dorstens niet ontfanghen". In de tweede plaats , om den spot of laster van Joden 
en Heidenen te voorkomen. Ten derde, opdat het geloof, dat niet ziende toch 
vertrouwt, hier zou verdienen in het toekomende leven met aanschouwing be- 
loond te worden. 

2) fol. 46 verso. 

3) Dandulo, rubr. 6; Thomas leert niet de onttrekking van den kelk, maar 
verdedigt haar zijdelings: „totus cristus eontinetur sub speciebus panis." 

4) fol. 127 verso, 128. Anthonis de Rovere, de Brugsche metselaar-dichter 
(t 1482; zie over hem Belg. Mus. IX, Gent 1845, bl. 187-196) bezong deze 
concomitantie in zijn Lof van den heylighen sacrament ^ dat gedrukt is achter de 
Tafel des kerstel. leuens. Sommige coupletten uit Tspcl van den Heiligen Sa^ramenie 
van der Nyeuwervaert (Leeuw. 1867, bl. .56 v.) doen denken aan dit gedicht. 
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mis, toch op ieder altaar het lichaam en bloed des Heeren volko- 
men aanwezig zou zijn. Enz. i) 

Aan den geconsacreerden ouwel behoorde goddelijke eer 'bewezen 
te worden; hij mocht niet worden aangeraakt. Hs X 114 wijst op 
de zonde van hen, ,,die dat heilige sacrament roeren mitten vin- 
gheren in haren mont off dair buten". De hostie behoort met 
,, starken geloue" en met ,,barnender mynnen" aangebeden te 
worden. Een der eerste gebeden, die men leerde, was het Ave 
salus 2). 

De ketterij der middeleeuwen bestond in den regel in twijfel aan 
de transsubstantiaties). De Spieghel zegt van degenen, die aldus 
,,cranc van geloue'* communiceeren , dat zij het sacrament niet 
ontvangen ,,noch sacramentelic in horen monde, noch gheestelic 
in hoere herten'* 4). 

Over de vruchten des avondmaals wijdt Herentals niet weinig 
uit. Hij onderscheidt die in drie groepen, al naarmate men zich 
verdiept in het lijden en sterven van Christus of let op de gemeen- 
schap der liefde, waartoe men behoort, of wel hoopt op de toe- 
komstige genieting Gods. Hs. AA 69 beschouwt de 12 vruchten des 
Geestes als het gevolg eener waardige avondmaalsviering. Ruus- 
broec trekt hier weer de lijnen door, die het werkend, het innig en 
het schouwend leven van elkander scheiden 0), 

Laatste oliesel. Het sacrament der stervenden werd niet aan 
lederen stervende uitgereikt; maar 

ghi moet wesen so verstandel ende wijs, dat ghijt selue be- 
geert ende versoect. Daerom mach ment geenen kinders noch 



1) Men onderscheide hiervan wel de wonderen, die in de legenden door de 
hostie verricht worden; deze dienen gewoonlijk om de transsubstantiatie tot aan- 
schouwing te brengen. Zie De Vooys, bl. 232. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 23, en boven bl. 133. 

3) MoLL II m 303 vv. — Zie ook de dwalingen van Epo en Nicolaas in de 
Stud, en Bydi\ III, Amst. 1876, bl. 145. 

4) Bij de toediening van het laatste oliesel kon nog een onderzoek ingesteld 
worden naar het geloof van den stervende aan dit dogma. Zie Moll II iv 54. 

. 5) Van Ottebloo , a. w., bl. 349 v. — Zie verder nog de „gracien", die de 
Spieghel des k. gh. opnoemt ; de „xx pointe" van het Hulthemsch hs. ( Vad. Mus. 
II 430 V.); Moll II m 307 v. en Brinckerinck in het Kerkh. Arch. IV 147. 
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sotteiiy die noyt verstant en hadden, geuen, noch dien daer 

geen kennisse af en is, datse herte hebben gehadt dat te be- 

geereni). 

De Spieghel noemt als leeftijd ^yViertien iaer of daerboven" 2). 

Allerlei verkeerde denkbeelden werkten samen om het ontvangen 

van dit sacrament lang , soms al te lang, uit te stellen. Herentals^) 

vaart uit tegen ,,die vermaledide fantasie ende ongheloouicheit'% 

waardoor velen meenen dat dit sacrament den mensch „veege 

maect". De heilige sacramenten verhaasten alleen den dood van 

hen , die ze onwaardiglijk ontvangen. Anderen weer meenden , dat 

men in geval van herstel geen vleesch meer mocht gebruiken of 

geen huwelijksgemeenschap uitoefenen 4). Daartegen moesten de 

priesters hunne stem verheffen, opdat men het sacrament intijds 

zou begeeren, terwijl men nog bij zijn volle verstand was. „Tis 

beter eenen dach te tijtlike, dan een pater noster te late." 

Niet zonder eenige voorbereiding — tenzij levensgevaar zulks on- 
mogelijk maakte — behoorde men het laatste oliesel te ontvangen. 
Waert saeck, dat die sieke noch niet ontfangen en hadde 
dlichaem ons heren of die heilighe olie, dan sal men hem 
vragen , of hi bereet is met innicheit te ontfangen. Waert oec, 
dat hi niet volcomelic en antwoerde op die voerscreuen vraghe, 
so salmen dan, alsmen alder bequaemlicste mach, boet teghens 
doen ouermits tsacrament der biechten, ende seggen hem dat 
perikel, daer hi in vallet, als hi niet te recht en antwoert op 
die vraghe van sijn gheloue, ende van sijn salicheytö). 
Het sacrament zelf bestond in de plechtige zalving van oogen, 
ooren, neus, mond, handen, voeten en lendenen ö) met olijfolie. 



1) Herentals, fol. 146 verso; vgl. Daudulo. 

2) Vgl. Hartzheim, 0.1. III 061, 694. 

3) fol. 145 verso. 

4) Manuale mccrdoiumy cap. 8; vgl. üöbl, S. 288. 

5) Gerson, Opus tripartitum. 

6) Herentals, fol. 145. De mond wordt gezalfd, zegt Thomas, „propter gustum 
vel locucionem" (zie boven bl. 77), de handen „propter tactum", de voeten 
„propter gressum" (vgl. boven, bl. 13, noot 1). Voorts lees ik bij Thoma«: 
„Quidam autem inungunt in renibus propter delectationem , que in renibus viget." 
In plaats van de lendenen noemt Moll II iv 55 de slapen. — Zie nog Gersons 
Compendium (in d^ Opera , ed. Du Pin, I 288). 
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die door den bisschop gewijd moest wezen i). Het strekte tot ver- 
geving van dagelijksche zonden , evenals de voorafgaande biecht 
de doodzonden wegnam 2). Over de vraag, of dit sacrament in 
dezelfde krankheid herhaald mocht worden, liepen de meeningen 
uiteen. Terwijl het Manuale sacerdotum zegt: „Doceant autem 
populum sacerdotes hoc sacramentum posse iicite iterari in aliqua 
infirmitate, de qua mortis periculum timeatur", spreekt Dandulo 
van maar éénmaal 3). 

Wijding. Het sacrament der wijding had in zooverre voor het 
onderwijs des volks beteekenis , dat het den leeken toonde , wie de 
bedienaars van de sacramenten waren. Hunne heerlijkheid werd 
geschilderd; de tonsuur was een kroon, die zij immer droegen 4); 
zij waren meer dan vorsten; zij bezaten van God de macht ,,zijn 
heylich lichaem ende bloet te consacreren, alsoot hi selue dede in 
zijn leste avontmael, ende ooc .... de menscen van haerlier sonden 
te mogen ontslaen, die daertoe bequaem zijn bi berou*'. Vooral 
door het eerste gingen zij koningen en keizers, ja de engelen en 
Maria te boven , want geen hunner heeft de macht het lichaam en 
bloed van Christus te consacreeren van brood en wijn^). 

Aan dezen stand waren drie voorrechten geschonken. Wie een 
geestelijke slaat, wordt geëxcommuniceerd; misdoet de geestelijke 
zelf, dan valt hij niet onder het wereldrijk recht; en zijn goederen 
zijn vrij van alle lasten en diensten fi). 

Soms werden zeven , soms negen wijdingen geteld. De theologen 
spraken van maar zeven, daar zij het deurwachterschap als de 
laagste, het priesterschap als de hoogste beschouwden. De beoe- 
fenaars van het canonieke recht echter hielden het ontvangen der 
tonsuur 7) voor de eerste, en het episcopaat voor de negende 
wijding, en vergeleken deze negen rangen gaarne bij de negen 



1) Thomas, De mcraineniia. 

2) Herentals, fol. 144 verso; Dandulo. 

3) Vgl. MOLL II IV 51. 

4) Zie GÖBL, S. 239. 

5) Herentals, fol. 147 v. 

6) Dandulo, Compendium. 

7) Hetzelfde als psalnüstatus, bij Thomas cloricatus; („Clericatus non est ordo , 
sed quedam professio vite se dantium divino ministerio.") 
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engelenkoren!); in de strijdende kerk waren dezelfde ordeningen 
als in de triomfeerende. De anderen zagen in het zevental weer 
eene overeenkomst met de gaven des Geestes *^). Met het subdiaken- 
schap begonnen de hoogere wqdingen , die niet meer terugkeer tot 
het wereldlijk leven veroorloofden 3). 

Huwelijk. Het sacrament des huwelijks bestond niet in eenige 
kerkelijke handeling. 

Weet, dat huwelic is, als ii persoonen wettelic, dat is te 
seggen man ende vrouwe, geen van beyden van gheender side 
belet zijnde, met rechter meyninghe van herten ouer eens 
comen oft consenteren, elc met anderen te bliuen in getrou- 
wicheyt totter doot in ghemeynscip van lichaem ende van 
goede, sonder eenichsins te willen inbreken, ende datsi dit 

consent sekerlic wtspreken 4) 

Een geheim huwelijk was dus wel degelijk een huwelijk. Maar 
opdat aldus geen huwelijken gesloten zouden worden tusschen 
lieden, die om verschillende redenen niet met elkander mochten 
trouwen, verbood de kerk ten strengste het geheime huwelijk — 
al erkende zij het, wanneer het eenmaal voltrokken was — en 
eischte openbare afkondiging van te voren, opdat mogelijke belet- 
selen openbaar mochten worden. Terecht waarschuwde de priester 
zijne hoorders om geen geloof te slaan aan allerlei , wat aangevoerd 
werd, om tot een geheim huwelijk over te halend). 

Om te huwen, werd vereischt een bepaalde leeftijd. Dandulo 
zegt, dat de jongeling minstens veertien en het meisje minstens 
12 jaar oud moet zijn. Hs. X 114 noemt geen bepaald getal en 
zegt alleen: ,, Hierin misdoen die echtscap eer doen, eer si hoir 
iaren hebben", maar voegt er bij: 

nochtan alsulcke leraers willen seggen , datmen sekerheit off 



1) Zie boven, bl. 204 v. 

2j Zie voorts Guido, ManipuluSj gg 8; Geilhoven, I vi, cap. 3, qii. 2 en 
cap. 4 , qu. 1 , 2 ; Dandulo. Het Libcr Floretus noemt de tonsura niet , maar 
ziet in het episcopaat een dubbelen rang; Thomas zegt: „Episcopatus magis est 
dignitas quam ordo." 

3) Dandulo; Herentals, fol. 147 verso. 

4) Herentals, 149 verso, 150; vgl Dandulo. 

5) Dandulo; Herentals, fol. 154 verso; vgl. Göbl, S. 240. 
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ondertrouwe dair tusschen doen mach om lande ende stede off 
om geslachten dair mede te versoenen ende te verenigen. 
Voorts eischt Dandulo in hen , die huwen , hetzelfde geloof. Een 
Christen kan geen huwelijk sluiten met Jood of Heiden. Verbindt 
een lid der kerk zich met een ketter of schëurmaker, dan bestaat 
er wel een huwelijk, want beiden zijn gedoopt, maar zij hebben 
een doodzonde bedreven. 

Daar de kuischheid behoorde tot de consilia evangelica, werd het 
huwelijk wel eens beschouwd als geoorloofde onkuischheid i). In 
ieder geval stond het ongetrouwde leven boven den gehuwden 
staat, en werd dit sacrament als het minst heilige geacht 2). Maar 
dit neemt niet weg, dat in onze bronnen menige toon wordt ver- 
nomen, die op aangrijpende wijze de beteekenis des huwelijks in 
het licht weet te stellen. HerentalsS) beschouwt het huwelijk als 
eene afbeelding van de vereeniging der goddelijke en menschelijke 
natuur in Christus , en van de betrekking , die er bestaat tusschen 
Christus en zijne Bruid , de Kerk. Aan Bonaventura ontleende hij 
de schoone beschrijving van de drie ,, vruchten*' des huwelijks, 
waarvan ik hier het eerste stuk mededeel: 

Aenghesien dat die ghenegentheit der oncuysheyt eerst die 
condicie heeft van so grooter fellicheyt , datse tot veel personen 
soude verwecken, hier tegen wort in dit sacrament, kerstelijc 
ontfangen, een sonderlinge gracie ingestort, die de felle ge- 
negentheyt so blust ende bedwinct , datsi tot anderen dan haer 
getroude gheselscap niet lichtelic ghenegen en worden, ten 
waren dat si willens ende wetens die gracie gods wederstaen 
wilden. Ende hierwt sprutet dat eerste iuweel des huwelicx, 
daer thuwelic mede vereert wort voor- god ende die menschen, 
ghenaemt ftiit latijn Fides, in vlaemsce getrouwicheyi. O, 
dusdanige gehuwede zijn elc anderen so getrouwe ende ooc 
betrouwende, dat niemant buyten ghetrouwen huwelike eens 
een ghepeyns al willens soude willen dragen , oft op zijn genoot 
bemoeden van ooc anders te sine. 
De tweede vrucht is proles (,,afkoemste of kinders*'), omdat het 



1) Zie boven, bl. 52. 

2) MoLL II III, bl. 20; IV, bl. 93. 
3j fol. 150. 
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rechte huwelijk kinderen alleen begeert, om die op te voeden tot 
Gods eer. De derde is sacramentum , omdat het ware huwelijk de 
echtgenooten vervult met zorg voor elkanders geestelijk en tijdelijk 
welzijn i). 

De bespreking van dit sacrament bracht mede om op de plichten 
van man en vrouw te wijzen; hetzij door (als in biechtboeken) de 
verschillende overtredingen op te noemen, zooals wij lezen in 
hs. X114: 

Item hierin misdoen dese mannen , die hoir wyven slaen off 
steken off nymmermeer guet woirten spreken; ende in dronc- 
kenscip off anders al dat quaet hem doen ende onvrede , die si 
mogen. Item mannen, die mit dobbelen of enichsyns anders 
qualicken ouerbrengen hoir wiues guet. Hierin misdoen oie 
vrouwen, die ongehoirsaem siin horen mannen ende siin ver- 
keert iegens hem off dat si sinen wille niet doen en willen. 
Item, die een is dicke den anderen een oirsake der sonden. 
of door op positieve wijze hunne verhouding uiteen te zetten, 
zooals Dionysius 2) doet , als hij zegt , dat de man is het hoofd der 
vrouw, al zijn zij in sommige zaken eikaars gelijken (,,viz. in 
petendo et reddendo debitum conjugale") 0); dat hij aan de vrouw 
een goed voorbeeld moet geven, enz. 

Op de plichten der ouders tegenover de kinderen kon de cureit 
evenzeer wijzen, wanneer hij over het huwelijk sprak. Herentals^) 
wijst er op, dat vader en moeder drie dingen schuldig zijn aan 
hun kroost : zij moeten het voeden en onderhouden , zij moeten het 
onderwijzen , en zij behooren over hen tucht uit te oefenen 0). Wat 
in onze periode van de ouders verwacht werd ten opzichte van het 
catechetisch onderwijs van hunne kinderen en hunne dienstboden , 
toonde ik in mijn proefschrift aan 6). Gaarne werd, wanneer men 



1) Zie ook Thomas, De sacramentis, 

2) De vita curatoriim , art. 33 : De aliquibus documentis , quibus specialiter 
iDstruendi 8unt conjugati. 

3) Dionysius verwijst dan naar de schepping der vrouw uit de zijde des mans; 
zie boven bl. 205 v. 

4) foi. 160 verso, 161. 

5) Zie verder in mijn proefschrift, bl. 7 vv., wat de Tafel des kerstef. leuens 
schrijft. 

6) bl. 5 — 18. Herentals wijst, fol. 161, ook op de dienstbaren. 
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de rechte kuische verhouding tusschen man en vrouw , en den plicht 
der ouders om de kinderen te onderrichten behandelde, gewezen 
op het boek Tobiti). 



§ 16. Kerkrechtelijke bepalingen omtrent biecht en 
huwelijk. 

Is het moeilijk te bepalen, wat behoorde tot de leer der sacra- 
menten, waarin de priester thuis behoorde te wezen, en wat tot 
het onderwijs, dat aan het volk omtrent de sacramenten gegeven 
werd, nog bezwaarlijker wordt die onderscheiding, wanneer wij 
hier willen behandelen, wat uit het kerkrecht in de catechetische 
stof was opgenomen. Menig vrij uitvoerig catechetisch werkje uit 
onze periode gewaagt alleen terloops van canonieke bepalingen, 
terwijl somtijds in beknopte, populaire boekjes bij die bepalingen 
opzettelijk wordt stil gestaan. Deze bepalingen betreffen in den 
regel drie zaken: biecht, boete en huwelijk. Daar de kennis van 
de ,,penitencien" der zonden, al moet de leek ze volbrengen, be- 
hoort tot de in den priester onmisbare wetenschap 2) , zal ik er 
hier over zwijgen. Maar wij moeten kortelijk onze aandacht wijden 
allereerst aan die misdrijven, voor welke de gewone priester geen 
absolutie mocht schenken, maar waarbij hij den misdadiger had 
te verwijzen naar bisschop of paus 3) , — en daarna aan de graden 
van bloedverwantschap of zwagerschap en aan de geestelijke ver- 
wantschap , die een voorgenomen huwelijk konden verhinderen , en 
het reeds geslotene ontbinden 4). 

Casus reservati. Niet slechts in boeken voor biechtvaders 



1) Zoo doen HerentaU en Guillibertus van Doornik (in de preeken Ad ado- 
Uüccntes et ptieros). 

2) Elke cureit moest de „canones poenitentiales" bezitten. Zie Dionysius, 
Opera Minora I, 406, en vgl. mijn proefschrift, bl. 65, noot 2. 

^) Voor kloosterlingen bestonden casus abbatiales. Zie Campbell 400 — 404. 
Ik gebruikte Incun. Dev. 84, gedrukt bij H. Quentell te Keulen. 
4) Talrijke boetbepalingen vindt men in Van de Seven Sacramenten. 
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bestemd, zooalB hei ManiMileparrochialium sacerdotum^)^ maar 
ook in Gerson's Drieghedeelde Boec, in Godschalc's Boecxken van 
der Biechten 2) , in Van de Seven Sa^cratnenten worden ze opge- 
noemd. Bij Gerson lezen we: 

Ten anderen mael is te weten , datter veel sonden sijn , daer 
veel priesters niet van moghen absolueren, dan die vanden 
biscop of paeus ghegeuen is die macht; als: touernie, dat som- 
wileu doert misbruyck der heiligher dinghen ghesciet, of oec 
doer ander dinghen; item sacrelegie, simonie, ketterie ende 
ander sonden, die in hem sluten die ban; item dootslaghen, 
die ouders te slane, een valschen eede inden openbaren rechte 
te doen; ouerspul, sonderlinge dat openbaer is; vrouwen ver- 
cracht, maecgden tontreijnighen , geesteliken personen te be- 
smetten, ende onsuuerheit met die van den bloede sijn binnen 
den vierden graet; ouertredinghe der beloften; versmoringe der 
kinderen wt versumel bewaringhe; item die alder lelicste ende 
onmenschelike sonde , diemen noemt tegens die natuer .... 
In de Casus Papales etc. worden niet minder dan 20 gevallen 
voor den paus en 40 voor den bisschop gereserveerd, terwijl aan 
den abt 7 worden toegewezen. 

Dat althans de belangrijkste dezer bijzondere gevallen van over- 
treding aan het volk werden voorgehouden , leeren ons de synodale 
verordeningen. In 1287 werd te Luik bepaald , voor welke zonden 



1) Zie verder Anton. Florentinus, Tractatus de insti-uctione . . , . dmpliciivnt 
con/essoi^m j cap. 3; Petrus d'Ailli, Lib, sacramentalis ; Liber Florettts; Herolt, 
SeiTnones (vgl. Geffcken , S. 69); Gerson, De arte audicndi con/cssionea , cons. 5 
(Opera y ed. Du Pin, II 447). 

2) Bij de „casus ende manieren alsmen dye biecht verhalen moet" wordt als - 
tiende beletsel om de absolutie te ontvangen genoemd de ban (wel te onderschei- 
den van de straks te bespreken excommunicatie): „Die materie vanden banne is 
seer breet , swaer ende periculoes , daer ruere ie wat meer of int dander boecxken 
ende confesaiona^l , dat ick in in latijn voer die studenten ende geestelike personen 
heb geordineert. Daerom rade ie v, mijn wtvercoren kinderen, dat ghi v wei 
wacht voer den banne ende beraet v wel metten gheleerden eer ghy te biechten 
gaet, oft ghi in eenighen ban sijt gheuallen. 

Spaeus banne. 
Ghi sijt in spaeus banne, so dat v ons heylige vader die paeus oft die sijn 
macht heeft, mach v alleen absolueren. Inden eersten hebdi eenighe priester of 
clerck , die cruyn hadde , doot geslaghen 
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de priesters de absolutie aan den bisschop moesten overlaten i) , en 
in 1293 bepaalde Jan van Zyric, dat iedere cureit de memoriaal- 
verzen, waarin de aan zijne macht onttrokken overtredingen op- 
gesomd werden, moest bezitten. En waartoe? Om deze verzen 
eerst in het Latijn voor te lezen en dan in de moedertaal aan het 
volk te verklaren 2). En zoo moest viermaal 's jaars geschieden, 
nl. met Pinkster, St. Michaël, op het feest der Besnijdenis en op 
den Zondag na Aschwoensdag. Dit voorschrift werd in 1310 door 
Guy van Avesnes en in 1343 door Jan van Arkel herhaald 3). De 
laatste wenschte — waaruit wij zien , dat aan de vorige bepalingen 
de hand niet gehouden was — dat de bedoelde verordening op de 
eerste vier Zondagen , die volgden op de publicatie dezer besluiten , 
aan het volk verklaard zouden worden, en verder jaarlijks op 
twee Zondagen in den advent en op drie in de quadragesima^). 

Huwelijksbeletselen. Zes dingen waren er, die een hu- 
welijk konden beletten: bloedverwantschap, aanverwantschap of 
zwagerschap, geestelijke verwantschap , gelofte, een reeds bestaand 
huwelijk en eindelijk de gekozen tijd, wanneer de bruiloft viel in de 
later te bespreken verboden tijden 0). Over de drie laatstgenoemde 
zaken behoeven we hier niets te zeggen. 

Bloed- en aanverwantschap was tot in den vierden graad een 
beletsel voor het huwelijk, tenzij de paus dispensatie verleende 6). 
In Van de Seven Sacramenten vindt men (evenals in andere 
werkjes, die speciaal over de verwantschap handelen 7)) teekeningen 



1) Zie Hartzheim, o. L, III 687. 

2^ Lat. Batavia 8<bcra I 168. Ongeveer hetzelfde vers vindt men bij Geilhoven 
Iiv, cap. 18, qu. 85; zie daar ook qu. 89. 

8j Zie wat den laatste betreft de Statuta provincialla et synodalia Trnjeciina , 
50 R. De verordening komt zoo goed als woordelijk overeen met het in 1287 te 
Luik bepaalde. — Vgl. Moll II iv 1 52. 

4) Zie nog het Manuale parrochialium sacerdotum aan het slot. 

5) Het lAber Floretus noemt niet minder dan 12 beletselen. 

6) Het Liber Floretus zegt, dat zij in de op- en nedergaande lijn tot in het 
oneindige toe een beletsel blijft. Onjuist is , dat de verhindering van het zwager- 
schap niet verder dan tot den eersten graad werd uitgestrekt. 

7) Zie b.v. Joh. Andreas , TraetaMiA super arboinbua conaanguinitatüt , affinifath'i 
nee non Hpirüualis cogrnatóonw (Campbell 154, 155 ; ik gebruikte het laatste^ a 4 verso, 
aS recto; op a8 verso vindt men nog den „arbor cognacionis apiritiialis". 
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van ,,den boem des gheslachtes" en van ,, den boem van tzwagerscap'^. 

Geestelijke verwantschap ontstond bij doop en vormsel tusschen 
hen, die als getuigen, als peters en meters het kind ten doop 
hielden of ter vorming aan den bisschop voorstelden , zoowel on- 
derling als ten opzichte van den doopeling of confirmandus. Daarom 
mochten nimmer twee met elkaar gehuwden daarbij tegenwoordig 
wezen i) , en werd het aantal doopgetuigen beperkt tot twee of drie 
hoogstens 2). De priesters hadden hunne onderhoorigen te wijzen 
op de geestelijke verwantschap (compernitas) , die tusschen den 
gevormde en zijn getuige ontstond 3). In deze cognatio spiritualis 
was ook de priester , die doopte, en de bisschop, die vormde, 
betrokken. Tusschen de broeders en zusters van den doopeling of 
gevormde en de kinderen der peters en meters mocht zelfs geen 
huwelijk gesloten worden 4). 

De getuigen bij doop of vorming moesten zelf gedoopt of gevormd 
zijn; religieusen werden niet als getuigen toegelaten^). 

Soms moest gewezen worden op verkeerde begrippen omtrent de 
geestelijke verwantschap: 

Nu zijn zomige so ongeleert, datse meynen dat die geuader 
is ende peteren die den doec bint, dwelc al fantasie is. Maer 
die een ander hout ten vermsel te wile, dat men vermet, die 
is peteren als voorseyt is^>). 



1) MoLL II in 352, noot 1. De Statuta svyn. Leod, II zeggen: „Et pater 
nuliatenus admittatur." 

2) Zie boven bl. 273. Dandnlo spreekt van één of hoogstens twee getuigen 
bij de confirmatie, tenzij de bisschop dispensatie verleene. 

3) Statuta syn. Leodienmiy III; Statuta prov, et ayn. Trajectina^ 37 (bepaling 
van 't jaar 1310). 

*) „Hec auteni cognatio prohibet matrimoninm inter leuantem et leuatam et 
inter filios et filias leuantis et patris et matris leuati" zegt het lAhcr Fhretus. 

5) Zie Dandulo , De crismatione (in rubr. (i) , en vgl. wat Göbl , S. 240 , mee- 
deelt van Berthold van Regensburg. 

6) Herentals, fol. 125; vgl. boven , bl. 275 en Mom. II iv 4 — 7. — Zie voorts 
Nicasius de Voerda, Arhorum trium , . . , leetura, Colon., Quentell 1504 (Inc. 
Dev. 85). — Een raadgeving van heel anderen aard geeft het Libei" Faeeti , a5 : 

Vsurariorum, predonum, presbiterorum 
Castigatorum , mimorum , canonicorum 
Natam vel viduam ne ducas; his quia dantur 
Res male quesite, que iustius annihilantur. 
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§ 17. De kerkelijke Geboden, 

In verschillende onzer bronnen is sprake van de geboden der 
Kerk, en worden deze dikwijls in een bepaald aantal (vijf, zes of 
zeven 1)) en in vrij geregelde volgorde opgenoemd. Volgens Von 
Zezschwitz2) heeft het vierde Lateraan-concilie (1215), dat de 
verplichte Paaschbiecht voorschreef, den stoot gegeven tot de vor- 
ming van dit stuk, dat echter nog niet tot een vasten vorm is 
gekomen, al is de korte formuleering van Canisius wijd en zijd 
verbreid 3). ,,Was sie vorschreiben , ist nicht etwa eine Mehrbe- 
lastung der Glaubigen, sondern nur eine genauere Fixirung und 
Begrenzung einer allgemeinen Verbindlichkeif', zegt Schepers 
terecht. Waar zij niet genoemd of geleerd werden, daar behoefde 
niets aan de werkelijke stof te ontbreken; bij de bespreking der 
tien geboden en der sacramenten kwamen dezelfde zaken aan de 
orde 4). Wij hebben hier eene korte opsomming van de hoofdzaken, 
waartoe elk geloovige verplicht is; dat bij zulk eene opsomming 
niet allen evenveel , en niet allen precies hetzelfde noemen , ligt in 
den aard der zaak. 

Om eenigermate den groei en de consolideering van dit stuk der 
catechese in onze periode te toonen, ga ik uit van eene legende, 
die ik lees in Der Sielen Troest^), van een jongeling, die zich 
verkoopt aan den Satan, opdat deze hem de liefde eener ,,jonc- 
f rouwe" zou toewenden. Maar al ras na de huwelijksvoltrekking 
doe en ghinc hi nummer yn die kerke ende hy en segende 
hem nummermeer ende hy en nam godes lychaem oeck nyet. 



1) Prof. BiESTERVELD, Het Karakter der Catechese, bl. 80, spreekt zeer be- 
paald van „de zeven kerkel. geboden". Dat Ir onjuist; eerder zou men nog van 
de vijf of zes k. geb. kunnen spreken. 

2) II i2 S. 211. 

3) Zie het artikel van Schepers in Wetzer en Welte, Kirchenlexicorfi, V, 
Sp. 161 f. — De kerkelijke geboden verkeeren dus nog in hetzelfde stadium als 
de sacramenten vóór Lombardus (zie boven bl. 264 v.) en als de decaloog in de 
eerste helft der middeleeuwen (zie boven bl. 18 v.\ 

4) Vgl. GÖBL, S. 183. — Herehtals en Marous van der Lindouwe behandelen 
de kerkel. geboden bij 't vierde gel)od; de Dev. Erpofdde bij de vijfde bede. 

5) Dev. hs., bl. 25 vv. 
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Dat proueden die Inde ende seyden: Sech, wat hebbestu ge- 
daen ? dyn manne , dyen du verkoren hebste , die en is gheen 
kersten. Doe wert die vrouwe bedroeuet ende sprac tot hem: 
Dit seggen die lude van v. Hy sprac: Sy liegen; ie byn een 
gherecht kersten mensche. Doe sprac die vrouwe: Is dat alsoe, 
soe suldy morghen vroe mit my yn die kerke gaen, ende wy 
solen biechten ende wy solen godes lichaem ontfaen. 
Hieruit blijkt , dat kerkgaan , biechten en communiceeren golden 
als de gewone kenteekenen v^n den „kersten''. In de Exposicie^) 
komt een stuk voor , waar in het algemeen over de gehoorzaamheid 
aan de geboden der prelaten wordt gesproken en voorbeelden ge- 
noemd worden; maar deze voorbeelden stemmen vrij wel overeen 
met wat later meer en meer gefixeerd werd. 

Daerom, alse prelaten , cureyten of die hoer stede verwaren 

den volke gebieden vigilie te vasten, die heilige daghe te vieren, 

totter kerken te comen , inder kerken te swighen ende opten 

kerchof of anders waer niet te dansen , bannighe menschen te 

schuwen, van den die touerie of wiebelige volghen ghenen 

raet te sueken of deser ghelijc, so sullen wi oetmoedeliken 

ghehoersam wesen , want wi en mogen anders niet comen totter 

rusten des paradises2), 

DionysiusS) bespreekt de kerkelijke geboden ook nog geheel in 

't algemeen. Eerst noemt hij de verplichting tot het vasten en het 

vieren der feestdagen. Voorts, zoo zegt hij, leere de cureit, dat 

alle Christenen den nauwen weg van het boetvaardige leven moeten 

bewandelen. Is iemand in doodzonde gevallen , dan hebben al zijne 

geede werken geen waarde; daarom zij men op zijn hoede, en doe 

men terstond boete, als men zich van doodzonde bewust is. Ieder 

overdenke des avonds, hoe hij den dag heeft besteed, en neme 

zich voor, al het verkeerde ter gelegener tijd te biechten. Eiken 

dag beginne men met het zoeken van het koninkrijk Gods en zijn 

gerechtigheid; men bidd^ en wone, zoo mogelijk, de mis bij, ,,quod 

diebus festiuis praecipiie est agendum". Voorts waarschuwe de 



1) fol. 71. 

2) Vgl. hiermede hs. X 114 bij het vierde gebod (zie Moll II iv 135 v.) en 
het traktaat van Marcus van der Lindouwe (De Vrije Fries XVII, bl. 273). 

3) De vita curaUmim, art. 30. Vgl. boven bl. 263, noot 2. 



Digitized by LjOOQIC 



305 

cureit tegen ijdele woorden, dronkenschap enz.; ,,ebrietates 

choreas et similes vanitates devitent, praecipue festivis diebus." 

Een bepaald getal wordt het eerst genoemd door Dirc van Munster. 
In den eersten druk van zijn reeds vaak geciteerd boekje, dat toen 
den titel droeg van Een scoon spiegel der simpelre menschen^)^ 
schrijft hij: 

Dit sijn die ghebode der heilegher kerken: Alle sondaghe 

suldi en gheheel messe met aendachte hooren. — Al u sunden 

suldi ten minste eens aUe iaer biechten 2) ende dat heileghe 

sacrament ontfanghe. — Die quatertempers, vigilien suldi vasten 

ende die veertich daghen voer paesschen endé onser vrouwen 

auent ende apostelen auent. — Met lieden die in den ban sijn 

en suldi eeten noch spreken dan tot oender beeteringhen. — 

Een cranck oft siec mensch sal ierst die medecijn der zielen 

sueken, eer hij sueke die medecijn des lijfs, want siecheyt 

ghemeinliken compt van sunden; daer omme galmen ierst 

biechten. — Al mannen ende vrouwen soelen hen ghesinde 

ende kinder daer toe houden , dat sij alle sondaghe ten minsten 

een gheheele messe hooren. 

Een merkwaardig bewijs echter van den wisselenden vorm der 

kerkelijke geboden vinden wij bij denzelfden Dirc van Munster, 

die in den druk van 1498 het aantal op vijf bepaalt en dan als 

het vijfde noemt: 

Gi en sult niet beletten die gheestelijcke iurisdictie of ghe- 
rechte der heyligher kercken, noch raet off hulpe daertoe 
geuen op die peijne van den ban. 
terwijl over het biechten der kranken niet wordt gesproken 3). 
Herentals^) volgt, als gewoonlijk, Dirc van Munster; alleen brengt 
hij in het vijfde gebod de viering der feestdagen ter sprake. 

Tvijfste, alle die geboden heylige dagen buyten den sondach , 



1) Het boekje bevindt rich te Brussel op de Kon. bibl. Ik dank het citaat 
(dat grootendeels te vinden is bij Holtrop, Monument typogr.) aan de welwil- 
lendheid van den Heer Fétis. 

2) Voor iemand , die niet in doodzonde leefde , achtten Epo en Nicolaas (1458) 
zulks niet noodig; Stiid. en Bijdr. III, Amst. J870, bl. 145. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 59 v, 

4) fol. 64. 

TB0EL8TRA, Stof en Methode, 20 
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ooc vieren, ende v ten dienste gods te voegen, also die hey- 
lige kercke gebiet. Ende in geender manieren die geestelike 

iunsdictie 

Meer op zich zelf staat , wat we lezen bij Jacobus Philippus van 
Bergamoi). Deze behandelt de kerkelijke geboden in de biecht en 
stelt ze met de sacramenten op ééne lijn: 

Et in primis [nl. bij het vragen in de biecht] a vii ecclesie 
preceptis sacramentisue incipies que quasi vnum et idem sunt 
vt i. 

De sententia excommunicationis primo. Si ab aliquo iudice 
sit excommunicatus , vel in aliquam que de iure sit ceciderit 
excommunicationem papalem vel episcopalem, ipsumque de 
aliquibus particularibus excommunicationibus secundum statu m 

et condicionem suam sic integrando 2) 

Zoo volgt het vragen naar de jaarlljksche biecht en communie 
(waarbij tevens onderzocht wordt of men kinderen en dienstboden 
heeft laten biechten, of men twijfelingen koestert omtrent het ge- 
consacreerde lichaam van Christus, enz.), naar het houden van 
geloften, van de vasten, naar het bijwonen der mis en naar het 
opbrengen der tienden 3). 

Hoofdzaken zijn het vieren der feestdagen , het getrouw bijwonen 
der mis, het in acht nemen der vastendagen, en de jaarlljksche 
biecht en communie 4). 

De kerkelijke geboden hebben wij te beschouwen als een kort, 
populair overzicht der middeleeuwsche zedeleer. Die zedeleer is een 



1) Herithomaj fol. 2 s. 

2) In de plaats van het aandringen op het mijden der geëxcorarauniceerden , 
treedt hier het onderwijs omtrent de casus episcopales et papales. Zie boven bl. 300 
en verder beneden. 

3) Paus Coelestinus V (1294) spreekt ook van de tienden, en verder nog 
van den „verboden tijd"; zie Göbl, S. 182, Aanm. 3. — Zie voorts Surgant 
(bij Geffcken, Beil.j Sp. 199), Viexmont, Methodus Confessionis y en uit later 
tijd den catechismus van Canisius en hs. 448 der Utr. Univ. bibl. — In jongere 
catechismi (zie b.v. die van Schuster en Deharbe) wordt de verboden huwe- 
lijkstijd genoemd, terwijl in de Ver. Staten de instandhouding van den eeredienst 
bij de kerkelijke geboden wordt gerekend. 

4) Vgl. met het oog op den deels vasten , deels wisselenden inhoud der kerkel. 
geboden, wat wij zeiden over degeestel. werken v. barmh.; zie boven, bl. 116 v. ' — 
Zie bij Geffcken, S. 70, de vragen uit Johann Wolf's biechtboekje (1478). 
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plichtenleer, en wel eene kerkelijke-plichtenleer. Naast de twee 
stukken van het oude dooponderwijs, paternoster en credo, die 
de geloofsleer vertegenwoordigen, brengen zij de zedeleer, in den 
beknoptsten vorm gegoten. Daarom kon Karel V het aan de armen te 
geven catechetisch onderwijs beperken tot het inprenten van ,, pater- 
noster, gheloove ende de geboden van der heylicher kercken" i). 

Wat de afzonderlijke geboden betreft, mag ik hier met de be- 
spreking van enkele volstaan 2). 

Vasten is, zooals de Spieghel des kersten gheloefs zegt, drieërlei: 
het is eene onthouding van spijs en drank, een vasten ,,van wt- 
wendighe dinghen" en een nalaten ,,van alle sondighe wercken'*. 
In al deze beteekenissen kan het vasten als een middel tot voldoening 
voor bedreven zonden beschouwd worden , en staat het , zooals wij 
reeds zagen , naast bidden en het geven van aalmoezen of bewijzen 
van barmhartigheid 3). Hier hebben wij echter te letten op de door 
de Kerk voor iedereen bepaalde vastendagen 4), waarover de Spieghel 
zich aldus laat hooren: 

Voert soe is te weten, dat die heylighe kercke drierehande 
vasten heuet. Die een vasten is ghehieten die quadertemper , 
die ander sijn die heylighe viertich daghen, die derde vasten 
sijn die vigilien ende die heylighe auonden. Die quater temper 
vastmen vierweruen inden iare. Eerst soe vastmense inden 
lenten, als inden weke nae grote vastelauont, opdat ons god 
wil gheuen enen goeden lenten, tydich weder te eeren of te 
bouwen ende te sayen ende dat coern in die aerde te brenghen. 
Ten anderen mael soe vastmen die quater temper in die somer, 
als in die weke nae pinxteren, opdattet coeren, dat inder 
aerden is, wel moet wassen ende groyen ende mit lieue in 
moet comen. Ten derden male vasten wi die quater temper 
inden heruft, als dat coeren is inghecomen, als gode te loue 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 59. — Vgl. daarmede de bepaling uit de dagen 
van Lodewijk den Vrome; Moll Ilrii, bl. 3. 

2) Over „dat gebot tsondaechs misse te hooren" zie men Herentals, fol. 57 v., 
en over de tienden Moll II i 382, iv 135 v., 1G3. 

3) Zie boven, bl. 284 vv. 

4) Als VoN Zezschvvitz, II i2, S. 212, in dit verband ook spreekt van aal- 
moezen en bidden, verwart hij de satisfactio met de kerkelijke geboden. 

20* 
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ende te eren, want dat coern is inghecomen dat ons god 
verleent heeft ï). Die ander vasten .... dat sijn die heilighe 
viertich daghen, die vasten wi onsen heer ter eeren, want 
hise seluer gheuast heuet. Wi vastense oec om onse sonden 
te beteren , ende dat wi ons bereyden moghen te paesschen dat 
heylighe sacrament waerdelic te ontfanghen. Die derde vasten , 
dat sijn die vigilien ende die heylighe auonden; die vasten wi 
als ons te bereyden teghens die hoechtyden, als dat god ons 
die gracie moet verlenen , dat wi die hoechtyden moeten vieren 
van sonden. Voert soe is te weten, dat alle die ghene, die 
out sijn twalef iaer ende daer bouen, sculdich sijn te vasten 
dese drie vasten, ten waer datsi cranc waren 2). 
Opmerking verdient , dat in onze bronnen nergens nog het vasten 
op Vrijdag en Zaterdag tot de ,, bod vasten" wordt gerekend 3). 

Over het vieren der feestdagen veroorloof ik mij iets mede te 
deelen uit hs. 448 der Utr. Univ. bibl. 4). Joden en Heidenen 
hebben zelfs feestdagen; die der Christenen zijn niet door Christus 
ingesteld, maar deels door de apostelen, deels door hunne opvol- 
gers. Om vier redenen heeft de Kerk bepaalde feestdagen: opdat 
een bepaalde dag gewijd zou zijn aan de goddelijke en geestelijke 
dingen — om den dienst en lof Gods te beoefenen — om de 
schaduwen des O. T. te vervullen — om Grods weldaden (op Kerst- 
feest, Paschen enz.) te gedenken. 

Men onderscheidde tweeërlei excommunicatie. De kleine was een- 
voudig eene ontzegging van het recht om de godsdienstoefeningen 
bij te wonen en de sacramenten te genieten; de groote stiet 
den getroffene buiten de kerkelijke gemeenschap. Jan van Zyric 
verordende reeds, dat de cureiten hunne gemeenteleden met de 
kerkelijke bepalingen omtrent den ban zouden bekend maken, ,,ut 
sciat populus quoraodo vitari debent excommunicati ab Episcopo"»). 



1) De vierde quatertemper is vergeten. 

2) Zie nog Statuta Leodiensia, cap. 4. Het Manuale, cap. 11, spreekt van 
„etas legitiraa" en noemt de vigilien op. 

3) Zie daarover Moll II iv, bl. 20. 

4) Dit handschrift „ex libris Godefridi Moeck, Neomagensis, lülO" is 94 
bladen groot , en behandelt na de kerkelijke gelwden nog de sacramenten. 

^>) Lat. Batavia sacra 1 , 168 s. — Latere bisschopjien namen deze ver- 
ordeningen over; zie b.v. de Statuta Guidonis (L310) in Statuta prow et syn. 
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Evenals de casus reservati i) , moesten deze bepalingen viermaal per 
jaar toegelicht worden 2). 

Op hoe ruwe, onmeedoogende wijze de ban vaak werd toegepast, 
kan men bij MollS) nalezen. In het laatst onzer periode kwam 
eene mildere praktijk op. Godschalc Rosemondt , de man, die voor 
de catechese zich verdienstelijk heeft gemaakt, haalde zich eene 
kerkelijke veroordeeling op den hals, omdat hij dorst opkomen 
tegen de ,,excommunicatio latae sententiae" 4), Die wilde hij uit 
de kerkelijke wetgeving verbannen zien en tevens bepaald , dat geen 
excommunicatie zou worden uitgesproken dan bij gebleken hard- 
nekkigheid en onwil om te luisteren naar de stem der Kerk; ook 
moest niemand verplicht zijn een geëxcommuniceerde te mijden dan 
nadat deze door den bevoegden rechter als zoodanig was aangewezen. 
En alleen iemand, die aldus openlijk onder den ban lag, zou stoornis 
mogen teweegbrengen in de bediening der sacramenten 5). 

Over de verboden huwelijksdagen lezen we bij Dandulo^), dat 
geen bruiloft gevierd mocht worden tusschen Kerstmis en de octaaf 
van Epiphania, tusschen Septuagesima en de octaaf van Paschen 
en tusschen de drie ,,dies rogationum, qui sunt immediate ante 
ascensionem" en de octaaf van Pinkster 7). 

§ 18. De Cultus. 

ledere kerk zal min of meer degenen, die tot haar behooren of 
in haar worden opgenomen , met haren eeredienst vertrouwd moeten 



Trajcctinaj p, 39. — Wat te Luik in 1287 bepaald werd, vindt men bij Hartz- 
U£IM , o. 1., p. 703 ; de geëxconimiiniceerden niochten in of buiten de kerk de 
preek aanhooren, maar moesten zich daarna verwijderen. 

1) Zie boven bl. 301. 

2) Te Luik elke maand minstens éénmaal. 

3) MoLL II IV, 169-178. 

4) Zie daarover Moll, t. a. p. 

5) Zie zijn Confesaionale , XX, U en vgl. mijn pruefschr., bl. 97, noot 2. — 
Boven, bl. 71, zagen we, hoe de omgang met geëxcomuumicoerden hoogmoed 
geacht werd. 

^) Rubr. (), De Sacramentis. 

') Vgl. Herentals, foi. 155 verso, waar de eerste ,, verboden tijd" met advent 
begint. 
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maken , hetzij omdat de leek somtijds zelf handelend optreedt , hetzij 
omdat hij ook als lijdelijk toeschouwer toch eenigermate dient te 
begrijpen het waarom der plechtige handelingen. Waar de heilige 
taal de scheiding tusschen priester en leek vergroot , is zulk een 
onderwijs in den cultus des te meer geboden. In de middeleeuwsche 
periode heeft de Roomsche kerk niet nagelaten het voornaamste 
van haar eeredienst te doen verstaan. Wij kunnen slechts, hier 
en daar iets aanstippende, toonen, hoe dit deel der leerstof niet 
veronachtzaamd werd. 

Het cultisch onderwijs sloot zich dikwijls aan bij de uitlegging 
van het derde der tien geboden. In de viering der feestdagen was 
de eeredienst gegeven. Zoo geeft Der Stelen Troest bij de bespre- 
king van het sabbatsgebod inlichtingen omtrent de zeven getijden 
en eene beschrijving van den kerkdienst, waarvan het volgende 
stukskei) een proeve geve: 

Als men singet Agntcs Dei ierstwerven, dan val op dinen 
knyen ende stae weder op ten anderen mael ende ten derden 
soe doe oec alsoe. Daernae neme die pese; die en saltu nyet 

versmaden van ghenen mensche 2) Alstu sieste, dat 

die priester dat hilige sacrament nuttet, soe valle op dynen 

knyen 

Vertalingen van het Te Deum , Salve Regina 3) enz. zijn in deze 
beschrijving opgenomen. 

Bij de verklaring van het credo werd soms gewezen op het ge- 
bruik in de liturgie. Het apostolicum werd, zoo leerde Geilhoven 4), 
alle dagen in de kerken opgezegd, omdat het het fondament des 
geloof s behelst; maar dit geschiedde met gedempte stem, omdat 
het opgesteld was in een tijd, toen de waarheid nog niet openlijk 
aan het licht was getreden; en het voorlezen had des morgens en 
des avonds plaats, om te toonen, dat deze belijdenis stond tegen- 
over alle dwalingen van verleden en toekomst 0). De beide andere 

1) Dev. hs., bl. 180. 2) Zie boven bl. 290, noot 1, wat nu volgt. 

3) Men vindt daarvan ook eene vertaling in het Hultheinsch hs.; zie Vad. 
Mus. II , bl. 429. 4) I V aan 't slot. 

5) Geilhoven I v , qu. 3 , geeft aan het lezen van 't apostolicum bij 't begin 
van dag en nacht (bij prime en compleet) ook deze uitlegging, dat men in voor- 
eu tegenspoed (in ortu prosperitatis et in occasu adversitatis) vast moet staan in 
het geloof — en deze , dat al ons werk moet beginnen uit en eindigen in geloof. 
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symbolen daarentegen werden alleen op feestdagen opgezegd, en 
wel met luider stem, omdat zij de uitlegging behelzen van het 
apostolicum en de ketterij moeten overstemmen; ook werden zij 
vervaardigd in een tijd , toen de waarheid openbaar geworden was 
en de kerk in rust verkeerde i). 

Voorts bood de uitlegging der kerkelijke statuten, waartoe de 
priesters zoowel in het bisdom Utrecht als in Luik verplicht waren 2), 
menigmaal eene goede gelegenheid , om een en ander toe te lichten. 

Het schoolonderwijs werd dienstbaar gemaakt aan de verklaring 
van het kerkelijk lied en aan het onderwijs in den kerkzang^). In 
mijn proefschrift wees ik er op, hoe de scholieren als koor- en 
outerknapen dienst hadden te doen. Daarvoor moesten zij bekwaam 
gemaakt worden 4), en al zal dat dikwijls ontaard zijn in een af- 
richten, in een leeren opdreunen van onbegrepen klanken, van 
menigen schoolmeester dier dagen mogen wij iets beters denken. 
Van Johannes Cele weten we, dat hij op eiken kerkdag de epistel- 
pericoop, die zijne leerlingen moesten lezen, verklaarde, en des 
namiddags de lectiones uit de Evangeliën behandelde; en wij weten 
bovendien , dat zijne schriftverklaringen nog door anderen behalve 
zijne leerlingen werden bijgewoond 0). Dionysius^) wenschte met 
het oog op den eeredienst , dat de scholieren Latijn zouden leeren , 
,,ut ea quae in ecclesia leguntur aut cantantur intelligere possint 
et ad missam queant servire." 

Het eigenaardig gebruik, om de scholieren op sommige feest- 
dagen de plaats der geestelijken te doen innemen onder aanvoering 
van den episcopus puerorum, was misschien alleen bedoeld ter 
oefening van aanstaande clerici, maar maakte alle leerlingen ver- 
trouwd met allerlei liturgische handelingen en formules 7). 



1) Het Nicenum werd gezongen in de rais na het evangelie , omdat dan , nadat 
de belijdenis is uitgesproken, het uur der prediking en der uitlegging des evan- 
gelies is gekomen. Het Athanasianum werd gezongen in de prime , omdat het de 
nevelen der ketterij heeft weggevaagd en de waarheid des geloof s doen uitblin- 
ken. ~ Vgl. VoN Zezschwitz , II i2, S. 132. 

2) Zie de beide voorafgaande §§. 

3) Zie MoLii n II 266 en mijn proefschrift, bl. 42 v., 51 vv. 

4) Men denke aan het boekje „'twelk de Mis leert dienen"; zie mijn proef- 
schrift, bl. 25. ö) Zie mijn proefschrift, bl. 55 v. 

6) De oUa curatomm , art. 34. 'j Moll II 11 276. 



Digitized by LjOOQIC 



TWEEDE AFDEELING. 



DE METHODE. 

De methode , die bij het onderwijs gevolgd wordt , hangt zoo niet 
geheel, dan toch grootendeels af van het doel, dat men bereiken 
wil. Ook de aard der leerstof oefent invloed uit op de te volgen 
leermethode , maar de keuze dier stof wordt wederom bepaald door 
het doel , dat men zich voorstelt. Wat was nu het doel der catechese 
vóór de Reformatie? De catecheet richtte zich tot eene gedoopte 
schare, tot een gekerstend volk; de catechumenen kwamen niet 
over uit het Heidendom. Hij had dus geen tegenovergestelde mee- 
ningen te bestrijden en behoefde niet als apologeet of als polemicus 
op te treden. Wel werkte het oude Heidendom nog na in allerlei 
bijgeloovige voorstellingen en gebruiken, maar het Christendom 
had op allen beslag gelegd. Allen aanvaardden de leer des Chris- 
tendoms als de hoogste , de eenige Waarheid. Wel openbaarde zich 
in den boezem der Kerk de ketterij, maar, zooals wij. zagen, trad 
de Kerk zelden offensief — althans op catechetisch terrein — tegen 
haar op i) ; in plaats van ter bestrijding der afwijkende meeningen 
dieper op de geloofswaarheid in te gaan , waagde de Kerk zich tegen- 
over de leeken liever niet aan eene uiteenzetting der geloofsleer, en 
legde dus haar leer met gezag op. De leeken, die zich onder het 
gezag der Kerk bogen , moesten van den dienaar der Kerk hooren , 
wat wel, wat niet tot het ,, recht kerstelic leuen'' behoorde. 

Als het ware leven des Christens gold in onze periode een leven , 
dat min of meer door een ascetischen en mystieken zin bepaald, 
en dat vooral beheerscht werd door eene wettische opvatting van 



1) Zie boven , bl. 178. Thomas wijst bij de behandeling der geloofsartikelen 
op de kettersche gevoelens. 
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het Christendom ^) , en het catechetisch onderwijs was dan ook in 
de eerste plaats een onderwijs in devotie 2). In de devotie onder- 
scheidde men een hoogeren en een lageren vorm; trad bij den 
eersten de mystieke vereeniging met God op den voorgrond, de 
tweede openbaarde zich vooral in een ernstig strijden tegen de 
zonde. Op catechetisch gebied was meer sprake van de lagere dan 
van de hoogere deugd, zoodat het onderwijs in de middeleeuwsche 
vroomheid praktisch vaak neerkwam op een leeren biechten. 

Welken weg men nu volgde om de leden der Kerk in 't algemeen 
tot een devoot leven, in 't bijzonder tot ,,een goede maniere van 
biechten" te brengen, hebben wij in dit hoofdstuk na te gaan. 
Daar dit doel een bij uitstek praktisch doel was, behoeft het ons 
niet te verwonderen, dat er weinig over de theorie gesproken 
werd. In de handleidingen voor de biechtvaders mogen wij ver- 
wachten eenige theorie te vinden, maar wij treffen daar dikwijls 
niets aan dan lange lijsten van vragen of leeringen omtrent het 
sacrament der penitentie, die niets met de 'methode te maken heb- 
ben. BelSingrijk is in dit opzicht Gerson's werkje De arte audiendi 
confessiones ^) , waarin den biechtvader wenken worden gegeven 
hoe hij iemand tot het belijden zijner zonden kan brengen 4). Maar 
omtrent het onderwijs in de stukken der catechese leeren zulke 
geschriften ons weinig of niets. Hier en daar verstrooid , ontdekken 
wij voorts enkele opmerkingen , doch overigens moeten wij uit den 
toestand der catechese en de bewerking der stof, voor zooverre 
die ons duidelijk geworden zijn, trachten op te maken, welke 
methode men , zij het dan niet altijd met helder bewustzijn , volgde. 

Voorop sta, dat men niet zoozeer catecheten in den technischen 
zin des woords wenschte, als wel mannen, die met vroomheid, 
wijsheid en liefde hunne taak verrichtten. Dionysiusö) zegt, dat, 
wanneer de cu rei ten onderwijs zullen geven omtrent de theologische 



1) Vgl. MOLL II II 277. 2) Vgl. mijn proefschrift , Inleiding bl. xvi v. 

3) Opera, ed. Du Pin, II 440 ss. 

4) In de[ 18e consideratie lezen we b.v., dat de biechtvader moet beginnen 
met het algemeene en dan afdalen tot het bijzondere; van het weinig schandelijke 
tot het zeer ergerlijke, van de algemeene oorzaken tot de bijzondere gevolgen 
moet voortschrijden enz. 

öj De vita curatoi^m, art. 18; vgl. boven, bl. 100. Zie ook het Libcr Fioretus 
V : De his que predicabilia sunt et quomodo. 
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deugden, zij zelf eenigermate behooren uit te munten in geloof, hoop 
en liefde. Geen verstandelijke kennis, maar praktische vroomheid 
moet worden onderwezen, en daartoe is vóór alles noodig, dat de 
onderwijzer door daden toone, wat zijn mond spreekt. De school- 
meester behoorde te wezen ,,van goeden leuen ende regiment" i). 
De biechtvader moest een vriendelijk man wezen, die vertrouwen 
inboezemde en de belijdenis gemakkelijk maakte^). 

Hiermede is echter niet gezegd, dat geen prijs werd gesteld op 
wetenschappelijke kennis. Neen , de priester behoorde te zijn , zoo- 
als zijn naam reeds te kennen gaf, een ,,sacra docens" 3). Juist 
ten zijnen behoeve werden de meeste uitleggingen der catechetische 
stukken opgesteld. De Luiksche bisschop Erard van der Marck beval 
in 1512 aan de cureiten, dat zij in Gerson's Opus tripartituni 
,,neerstelijcke studeren'' zouden; en dat zij vóór eiken heiligen dag 
of Zondag het daaruit te behandelen gedeelte met hunne kapelaans 
,,naerstelick overlesen" moesten 4). 

Als biechtvader moest de catecheet hebben eene schier onbe- 
grensde kennis van het menschelijk leven en een diep Inzicht in 
het menschelijk hart. Menschen van allerlei rang en stand en 
bedrijf, menschen, die schuldig stonden aan allerlei overtredingen , 
kwamen tot hem. Boetvaardigen en onverschilligen, ontruste ge- 
moederen en harten, die zich zelf niet kenden, vroegen hem om 
raadö). Ieder geval, dat hem voorgelegd werd, moest hij naar 
gelang der omstandigheden op zich zelf beoordeelen. Daarvoor waren 
geen regelen te geven; en waar regels gegeven worden, daar vallen 
die nog zelden onder het begrip catechetiek of didactiek. 

Wat het godsdienstonderwijs op school betrof, dat werd gegeven 
volgens dezelfde methode, waarnaar men andere kundigheden on- 
derwees. Zooals men de heele Latijnsche grammatica in verzen 
bracht 6), en aldus in het geheugen der leerlingen prentte, zoo 



1) Zie miJD proefschrift, bl. Ü. 

2) Vgl. de 9e consideratie van Gerson's De arte audiendi confeasiones, 
S) Vgl. mijn proefschrift, bl. 68. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 125 v. 

5) Vgl. Gerson, De arte audiendi conf.j cons. 6, en Geffcken, S. 28. 

6) Lang werd alom de grammatica onderwezen uit het Docirinale pueroi^im 
van Alexander de Villa Dei , dat de Lat. spraakkunst in kreupele verzen bevatte. 
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goot men ook de hoofdstukken der catechese in versus memoriales. 
En gelijk men toen gaarne een tekst door glossen ophelderde, zoo 
werden ook het paternoster, de decaloog enz. met interlineaire of 
met marginale glossen voorzien of geparaphraseerdi). 

Toch had de catechetiek der middeleeuwen hare eigenaardighe- 
den , die verdienen in het licht gesteld te worden. Zij wist op soms 
uitnemende wijze de leerstof te concentreeren en had het beginsel 
der aanschouwing reeds lang toegepast, eer Amos Comenius dit 
theoretisch ontwikkelde 2). En wat het memoriseeren betreft, al 
mag men aan de vroegere eeuwen verwijten , dat zij dit middel vaak 
op onoordeelkundige en overdreven wijze hebben toegepast , zouden 
zij soms niet eenige navolging verdienen in dit opzicht? 

Ik wensch achtere^volgens te letten op den leergang en op den 
leervorm en ten slotte na te gaan, door welke middelen de opne- 
ming der leerstof werd bevorderd. Daar ik in mijn proefschrift 
reeds uitvoerig sprak over het onderwijs door middel der kunst 
en over het zelf onder wijs 3) , en bij de bespreking der leerstof vaak 
wees op de methode van behandeling, kan ik hier meestal zeer 
kort zijn. 

§ 19. De Leergang. 

Het jonge kind werd in huis onderwezen , en leerde daar dikwijls 
reeds de voornaamste stukken der catechetische stof opzeggen. De 
Tafel des Icersteliken leuens^) noemt in de eerste plaats de ge- 
beden, paternoster en avemaria, daarna de geloofsartikelen, die 
evenzeer als gebed werden uitgesproken, en eindelijk de tien ge- 
boden. Voorts moesten de kinderen tafelgebeden, een morgen- en 



Vooral Joannes Siotius (1488) en Herman Busch (1511) maakten aan de heer- 
schappij van het Doctrinak een einde (Zie Delprat, a. w., bi. 32ü v.). In den 
laatsten tijd oordeelde F. Paulsen, Gesch, des gelehrten Unteirichts j S. 24 If., 
weer gunstiger over dit werk. 

1) Zie b.v. Viexmont, Meth. conjessionis j en het Liber Flwetus. 

2) Comenius wilde van de waarneming der zaak zelf uitgaan ; de middeleeuwen 
moesten zich met zichtbare voorstellingen behelpen. 

3) Zie hoofdstuk IV en V. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 8 vv. 
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een avondgebed kennen, en behoorden de ouders hen mede te 
nemen naar mis en preek. 

Op school werden dezelfde stukken weer onderwezen, gewoonlijk 
vermeerderd met enkele korte gebeden , die straks bij de communie 
enz. zouden te pas komen i) , en soms met de zeven boetpsalmen. 
Voorts kwam daarbij het Confiteor , het biechtformulier , waarin de 
tien geboden , de hoofdzonden en dikwijls nog verschillende andere 
stukken waren opgenomen , opdat de jonge leerling bij het bereiken 
der anni discretionis zou kunnen biechten. De een werd eerder dan 
de ander daarvoor rijp geacht; de daarop betrekking hebbende 
bepalingen variëeren van zeven tot veertien jaar 2). 

School en huis volgden dus wel eenigermate op elkander, maar 
stonden nog meer naast elkander. Niet zelden bestond voor het 
kind de eerste leertrap van het catechetisch onderricht in het op de 
school genoten leesonderwijs. Daar weinig gedacht werd aan het 
begrijpen der stof, is van eene systematische opeenvolging bij het 
inprenten der genoemde stukken geen sprake. 

Zoowel van de ouders als van de onderwijzers werd verwacht, 
dat zij de kinderen zouden invoeren in het kerkelijke leven. Terwijl 
de ouders zich van dezen plicht voornamelijk kweten door de kin- 
deren mede te nemen naar mis en preek, werd op de school aan 
de verstgevorderde leerlingen onderwezen , hoe zij bij de bediening 
der mis den priester behulpzaam konden zijn 3) , terwijl op sommige 
scholen de kerkzangen geleerd en verschillende boeken, die bijbel- 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 22 v. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 78 vv. 

3) In de löe eeuw werden in het schoolonderwijs drie trappen onderscheiden : 
het leeren lezen — het leeren der tafelgebeden — het leeren helpen bij de mis; 
zie mijn proefschrift, bl. 25 v. In cap. 40 van Dirc van Munster's Spiegel der 
kerstenen menschen (zie daarover mijn proefschrift, bl. 9, noot 2) wordt den 
ouders op het hart gedrukt , dat zij hunnen kinderen eerst de voornaamste stukken 
van het catechetisch onderwijs zullen inprenten, hen daarna «allerlei gebeden 
zullen leeren bidden , en ten slotte in het kerkelijk leven inleiden , waaronder 
ook genoemd wordt het „ter missen leren dienen, want dat is dat officie der 
engelen". Er zijn dus sporen van iets , dat een leergang zou kunnen heeten , bij 
het voorbereidend onderwijs. Huis en school staan echter naast elkander , waardoor 
de in mijn j>roefschrift (bl. 20) geuite meening wordt bevestigd, dat de school, 
als catechetisch instituut beschouwd, niet de taak der kerk maar die der ouders 
heeft overgenomen. 
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kennis konden aanbrengen, gelezen werden i). Het is echter moeilijk 
een vaste grenslijn te trekken tusschen het godsdienstonderwijs en 
het theologisch onderricht, tusschen de catechese en de ,, hoogere 
studie". Onder de laatste moeten zeker die boeken gerangschikt 
worden , waarin eene heidensch-christelijke zedeleer aan jeugd en 
jongelingschap. werd voorgehouden 2). 

Huis en school beide moesten de kinderen voorbereiden voor de 
biecht. Zij konden daartoe gebruik maken van Gerson's bekend 
werkje 3) , terwijl de Latijn leerende scholieren boekjes als het Con- 
fessionale en de MethodiLS Confessionis van Viexmont in handen 
kregen. 

De voorbereiding in huis en school, zooals wij die met enkele 
pennetrekken schetsten , kunnen wij beschouwen als de eerste trap 
van den catechetischen leergang der laatste middeleeuwen , al zagen 
wij dat deze eerste leertrap bij nauwkeurig toezien weer in drie 
opeenvolgende graden kan onderscheiden worden. Doel van dit 
voorbereidend onderwijs was vooreerst het inprenten van de hoofd- 
stukken van het catechetisch onderwijs , waartoe pater noster , ave 
maria, credo en decaloog, en soms ook verschillende lijsten van 
zonden , deugden en goede werken gerekend werden ; dan het leeren 
opzeggen van verschillende gebeden; en eindelijk het leeren deel- 
nemen aan den cultus der kerk, hetzij eenvoudig als eerbiedig 
toeschouwer of hoorder,- hetzij als koor- of outerknaap. Dit alles 
tezamen diende echter om de kinderen te brengen tot den tweeden 
trap van het catechetisch onderricht, de biecht, waartoe hun boven- 
dien bepaalde formules werden geleerd en waartoe zij onderwezen 
werden in het volbrengen van bepaalde handelingen. 

Het kind behoefde echter niet de school doorloopen te hebben, 
eer het tot de biecht werd toegelaten. Want in den biechtstoel werd 
de stof niet uitgebreid , maar werd alleen de reeds opgenomen stof 
op eene bijzondere wijze behandeld. Elk stuk der catechese werd 
gebruikt als een toetssteen tot beproeving van des biechtelings 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 27 vv. 

2) Zie mijn proefschrift , bl. 39 vv. Alleen Goetman's Spiegel der jongh-ers 
zou voor eene uitzondering kunnen gehouden worden. Het catochotisch onderwijs 
in de zedeleer sloot zich aan bij den decaloog, de werken van barmhartigheid enz. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 15, 46. 



Digitized by LjOOQIC 



318 

hart en leven. Onder de leiding van den biechtvader werd , schoon 
op eenzijdige wijze, de rijke inhoud der stof eenigermate ontvouwd. 

Deze toelichting der catechetische stof in den biechtstoel geschiedde 
echter altijd individueel , en dus ook op oneindig variêerende wijze. 
Vooreerst werd door den verstandigen biechtvader onderscheid ge- 
maakt tusschen leeken en geleerden. De eenvoudige leek moest 
beginnen met zijn paternoster enz. op te zeggen; de priester zeide 
hem de artikelen des geloofs, de hoofdzonden, de tien geboden 
enz. voor en vroeg telkens, ,,of hi daer yet in ghesondicht" hadi). 
De meer ontwikkelde wist zelf wat hij te biechten had. Voorts moest 
gelet worden op den stand , het bedrijf en de levensomstandigheden 
van den biechteling. 

Zouden wij aldus bij de biecht van eene zekere klassificatie der 
biechtelingen kunnen spreken, wij mogen niet vergeten, dat deze 
indeeling in den regel eene blijvende was; de biechteling bleef in 
de klasse, waarin hij door ontwikkeling, rang en beroep eenmaal 
geplaatst was. Van een leergang , waarbij de onderwijzing in eene 
volgende biecht zich aansloot bij die in de vorige, is geen sprake, 
al brachten de voortschrijdende leeftijd , de rijpende ervaring en de 
wisselende levensomstandigheden van lederen biechteling onwille- 
keurig een zekeren gang in de onderzoeking des gewetens en de 
belijdenis der zonden. 

Een aanwijsbare leergang is er bij het onderwijs in den biecht- 
stoel alleen binnen de grenzen van elke afzonderlijke biecht. In de 
handboeken der biechtvaders wordt soms met enkele woorden, 
soms vrij uitvoerig de methode aangegeven, hoe iemand tot het 
bekennen ook der geheime, der ,, stomme'' zonden te brengen 
was 2). Maar wij behoeven hier niet op in te gaan, al moesten 
wij er de aandacht op vestigen , daar de middeleeuwsche catechese 
meer vroomheid dan kennis bedoelde te kweeken. 

Ouders en onderwijzers waren verplicht de kinderen te geleiden 
naar de preek; en daar onder de preek ook te verstaan is het door 
den cureit gegeven catechetisch onderwijs , staan wij hier voor den 
derden trap van den leergang, die vóór de Reformatie gevolgd werd. 
De leerstof was in hoofdzaak dezelfde; alleen was aan den priester nog 



1) Zie het citaat uit Van de Seven Saer, in mijn proefschrift, bl. 80. 

2) Zie o. a. Gei-son^s De arte aiidiendi confessti^nes. 
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opgedragen de verklaring der sacramenten. Waar de priester zich 
vergenoegde met het voorlezen van decaloog, paternoster, credo en 
de lijst der sacramenten, of met eene uiterst beknopte paraphrase 
dezer stukken , daar stak dit onderwijs niet uit boven dat van huis 
en school , en daar moet het dan ook als inhaling van het vroeger 
verzuimde of als herhaling van het vroeger geleerde beschouwd 
worden, zoodat dan van een derden leertrap eigenlijk niet mag 
gesproken worden. Dat de cureiten over 't algemeen meer gedaan 
hebben, daarvoor ontbreken schier alle rechtstreeksche bewijzen; 
het ,,exponere'' van Jan van Zyric bedoelde misschien niet veel 
meer dan een voorlezen der bekende vier stukken, het ,,predicare 
et edicere" van het Athanasiaansch symbool in de Lieve- Vrouwen- 
kapel te Vollenhovei) waarschijnlijk evenmin 2). Maar Dionysius 
de Karthuizer verwacht van een goeden cureit blijkbaar toch iets 
meer en de overgebleven traktaten geven den indruk , dat die ver- 
wachting geen illusie is geweest. 

Zoo zouden wij dus de drie trappen van den leergang in onze 
periode kortelijk kunnen omschrijven met de woorden: inprenting 
van de hoofdstukken , van gebeden en vormen — ontwikkeling van 
het schuldbewustzijn , gewoonlijk aan de hand der tien geboden en 
der zeven hoofdzonden — verklaring van de vier hoofdstukken, 
door Jan van Zyric opgenoemd, en van hunne ,,Ersatzformen". 
Eene scherpe en welbewuste onderscheiding dezer leertrappen be- 
stond echter niet; zij loopen vaak meer evenwijdig met elkander 
dan dat zij elkander opvolgen. Dit kwam doordat de catechese 
ondergeschikt was aan het biechtwezen. Tengevolge daarvan werd 
het onderwijs in de geloofsleer veel minder behartigd dan dat in 
de zedeleer. 

De uiteenzetting der geloofsleer had plaats moeten vinden in de 
openbare catechisatie. Verklaringen van het credo zijn echter zeld- 
zaam; en het onderwijs in de sacramenten zal, daar het blijkbaar 
dikwijls aan de hand van synodale en provinciale statuten gegeven 
werd, zich dikwijls tot de uitwendige vormen bepaald hebben. De 
preeken over de pericopen van het kerkjaar vormden eenigszins 
een ,, Ersatz" voor de uitlegging van het symbolum. 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 109. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 110 v. 
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Als wij ons de indeeling van de punten der geloofsleer naar de 
onderscheiding van fides implicita en fides explicita voor den geest 
terug roepen 1), dan zien wij, dat op den derden leertrap eene 
klassificeering van een deel der leerstof plaats heeft , welke eenigs- 
zins parallel loopt met de onderscheiding van leeken en geleerden 
in de biecht. Is het impliciet geloof een aannemen op gezag der 
Kerk , het expliciet geloof onderstelt uitlegging en argumenteering. 
Voorwerp van expliciet geloof was alles, wat in den eeredienst op 
feestelijke wijze werd herdacht; daartoe behoorden alle articuli 
humanitatis. Voorts leerde de biecht de vergeving der zonden , de 
doop de drieëenheid, het priesterlijk handelen de sanctificatio enz., 
zoodat de geheele inhoud van het symbolum apostolicum daartoe 
gebracht werd, met uitzondering van het godsbegrip en de schep- 
ping 2). Maar deze klassificeering valt eigenlijk buiten het catechetisch 
terrein, daar het godsdienstonderwijs zich alleen bezig hield met 
hetgeen tot het expliciet geloof behoorde. 

Ten slotte kunnen wij nog als iets, dat aan methode doet den- 
ken, noemen de omstandigheid, dat gewoonlijk de vastentijden 
der Kerk voor het catechetisch onderwijs gebruikt werden 3). In 
verband met de verplichte Paaschbiecht wijst dit er op, dat het 
,, winterstuk" van het kerkelijk jaar besteed werd aan het geven 
van biechtonderwijs 4). Misschien werd dan hier en daar wel iets 
gevonden, wat wij thans een ,, cursus van godsdienstonderwijs" 
zouden noemen; en dat biechtonderwijs laat zich eenigermate verge- 
lijken met onze ,, af zondering", waarin de aannemelingen voorbereid 
worden voor het afleggen der geloofsbelijdenis. 

In de middeleeuwen liep de catechese echter niet uit op de ge- 
loofsbelijdenis , maar op de biecht, en men biechtte niet slechts 



1) Zie boven, bl. 179 v. 

2) Zie boven, bl. 188 en vgl. voorts VoN Zezschwitz, IIi2, S. 135 f. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 20 (noot 3), 49, 126, 137, 145. In hs. Utr. 
1034, fol. 42, lees ik; „Heer Matijs, pastoer van sinte peeters, preekten vp 
den halff vasten dach A*" 1571 aengaende de bieht." 

4) Daar de biecht wel een aanvang nam met de „anni discretionis", maar 
ieder jaar vast terugkeerde, zouden wij het onderwijs in den biechtstoel ook 
kunnen beschouwen als den derden trap van den leergang, en de priesterlijke 
verklaring der verschillende stukken als den twee<len. Dan is de volgorde ratio- 
ueeler: inprenting, verklaring, toepassing. 
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eenmaal in het leven, maar minstens ieder jaar opnieuw. Zoo 
miste de middeleen wsche leergang zijn afsluiting. Daar er een 
daaglijks struikelen was, daar telkens weer doodzonden bedreven 
werden, die door het sacrament der penitentie alleen vergeving 
konden erlangen, moest het catechetisch onderwijs telkens op zijn 
schreden terugkeeren. Vandaar het gemis aan geleidelijken voort- 
gang, vandaar geen verdeeling der leerstof in aan elkaar sluitende 
deelen. 

Alle stukken der catechese werden beheerscht door de biecht. 
Dat was de band, maar onderlinge samenhang ontbrak. De eigen- 
aardigheid van den middeleeuwschen leergang bestaat daarom niet 
in de geregelde volgorde, maar in de combinatie der verschillende 
stukken. Daarbij moeten wij thans stilstaan. 

Corabineerend onderwijs. Miste de middeleeuwsche leer- 
methode al te zeer de geleidelijke opklimming, zij verbond gaarne 
het eene leervak met het andere of de verschillende stukken eener 
bepaalde leerstof met elkaar. Het eerste godsdienstonderwijs was 
tegelijk leesonderwijs; bij verdergevordenden werd het onderwijs 
in de taal tevens gebruikt als zedekundig onderricht i). 

Door de combinatie werd op catechetisch gebied getracht in eene 
leemte te voorzien. De geheele geloofs- en zedeleer werd op ato- 
mistische wijze behandeld; de stukken stonden los naast elkander. 
Op het terrein der gewijde historie was het oog niet open voor de 
lijn der voortgaande godsopenbaring, die voortliep van Adam tot 
Christus, zoodat het Oude Testament uiteenviel in op zich zelf staande 
verhalen, en slechts een enkele maal op de wetgeving gewezen 
werd als gewichtige schakel tusschen val en verlossing 2). Nu werd 
door combinatie verband gezocht en vaak met geweld gebracht 
tusschen het eene stuk der catechese en het andere, tusschen de 
eene geschiedenis en de andere, omdat men eenheid voelde en 
eenheid wilde. Door de combinatie werd dus de atomistische be- 
handeling der stof eenigermate onschadelijk gemaakt. 

Daardoor kreeg de leerstof ook op zich zelf, d. w. z. buiten 
verband met de biecht, waarde, werd hare behandeling minder 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 56 v. en de voorrede der Paraholae van Alanus. 

2) Zie boven bl. 210. 

TR0EL8TRA, Slof en Methode. 21 
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eenzijdig, zoodat de combinatie mede den tijd hielp voorbereiden, 
waarin de catechese niet slechts een tak van den boom der biecht 
zou wezen, maar waarin biecht en catechese zelfstandig naast 
elkander zouden opwassen. 

Drie vormen van combineerend onderwijs doen zich bij aandach- 
tige beschouwing aan mij voor; ik zou ze willen onderscheiden door 
de namen : occasioneel , vergelqkend en typologiseerend onderwijs. 
In alle drie gevallen heeft er eene associëering van twee of meer 
stukken , twee of meer episoden uit de gewijde historie plaats. Maar 
bij het occasioneel onderwijs is er één stuk , dat de geheele groepeering 
beheerscht, en waaraan een of meer, zoo niet alle hoofdstukken der 
catechese ondergeschikt gemaakt worden. Dat ééne stuk treedt dan 
op als kernstuk der geheele stof. Zoo behandelt het traktaat over de 
tien geboden van Marcus van der Lindouwe bij het derde gebod de 
zonden tegen den Heiligen Geest, bij het vierde de biecht enz. i). 
In het boek Van de Seven Sacramenten wordt in het hoofdstuk 
der biecht niet alleen , wat wij konden verwachten , gesproken over 
het verschil tusschen venialia en mortalia, maar ook van ^ndere 
onderscheidingen gerept: zonden tegen den H. G., stomme en 
roepende zonden , vreemde zonden. De Exposicie opt Paternoster 
weet bij de aanspraak des gebeds de werken van barmhartigheid 
en de gaven der verheerlijkte lichamen te pas te brengen, bij de 
laatste bede de leer der triniteit, onderscheiding der zonden naar 
hart, mond en daad en de deelen der satisfactie. Het sterkste 
voorbeeld levert misschien wel het Speculunij want in dit werk, 
dat het leven van Jezus beschrijft, worden ook genoemd en soms 
min of meer besproken de gaven des Geestes (IV, 3), de tien ge- 
boden (X , 2) , de cardinale deugden , het liefdegebod en de werken 
van barmhartigheid (X, 3), de drievoudige doop (XII, 2), de 
deelen der hel (28, 1), de hoofdzonden (28, 3) en de gaven der 
verheerlijkte lichamen en zielen (41 , 1). Daar zijn haast geen 
traktaten van eenigen omvang , die niet hier of daar de bespreking 
van een ander stuk opnemen. Hoe de uitersten het geliefkoosde 
slot waren van allerlei verhandelingen, zagen wij reeds vroeger. 

Deze methode heeft zeker hare groote waarde voor de praktijk. 
Zoo kan telkens het vroeger besprokene in het geheugen worden 



1) Vgl Tinbergen, bl. 128 v. 
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teruggeroepen; zoo wordt ook min of meer eene eenheid verkregen. 
Het beste is, wanneer zulk een opgenomen stuk werkelijk wordt 
ingelijfd in, een deel wordt van het geheel; voor den hoorder (of 
lezer) moet het van zelf spreken, dat het daar te pas werd ge- 
bracht. Als in hs. X 114 der Kon. bibl. bij de traagheid over de 
gaven des Geestes en bij de gierigheid over de werken van barm- 
hartigheid wordt gehandeld i) , dan wordt daarmede eene treffende 
tegenstelling gewonnen. Maar als Des Coninx Summe de zonden 
tegen den H. G. behandelt bij den nijd 2) of wanneer wij bij Marcus ^ 
van der Lindouwe aan het slot van de behandeling van het derde 
gebod plotseling den jonger hooren vragen: ,,Ic begeer dattu my 
bescheit doeste van den sunden inden heiligen geist, wanneer dat 
si sijn dootsunden, ende waerom dat si alsoe swaer sijn, dat si 
nummermeer en werden vergeuen" 3) — dan voelen wij, dat er 
een aanhangsel komt, dat nauwelijks of niet eens met een dunnen 
draad aan de eigenlijke stof verbonden is 4). 

Met vergelijkend onderwijs hebben wij te doen, wanneer twee 
of meer stukken niet maar aan elkander vastgehecht, maar deel 
voor deel met elkaar vergeleken en zoo naast of tegenover elkander 
geplaatst worden. Het eene stuk met al zijn hoofdelementen gelijkt 
dan op of vormt eene tegenstelling tot het andere stuk met al zijn 
hoofdelementen. Al gaat deze vergelijkende groepeering in den regel 
uit van één der aldus gegroepeerde stukken, de andere worden 
daaraan niet ondergeschikt (zooals bij de occasioneele combinatie) , 
maar zij staan alle gelijkwaardig naast elkander. Bij de bespreking 
der stof heb ik meermalen op deze combinaties gewezen 5). 



1) Zie Tinbergen, bl. 152. 

2) Zie boven bl. 78. 

3) Zie De Viije FHes XVII , bl. 209. 

4) Een opmerkelijk voorbeeld van occasioneele groepeering vinden wij in het 
werk van Etienne de Bourbon over de gaven des Geestes (zie boven, bl. 10r>, 
noot 8). Bij de gave der wetenschap wordt gezegd, dat zij door j>enitentie den 
mensch losmaakt van de ondeugden , en zoo wordt dan de heele leer der penitentie 
behandeld; de wetenschap leert den mensch, waarvoor bij hoete heeft te doen, 
noopt hem tot zelfonderzoek , brengt hem tot berouw , tot belijdenis en tot 
satisfactie. Bij de dapperheid wordt gehandeld over de zonden van hart , mond 
en daad en de hoofdzonden; bij den raad over de cardinale deugden. 

5) Zie boven bl. 27 vv., 67 v. , lOG v., 110, 140 w. 

21* 
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Bij de meeste verbindingen van dezen aard maken de zeven 
gaven des Geestes één van de leden der vergelijking uit. Zeer 
dikwijls worden verder de hoofdzonden, en vrij vaak de beden 
van het Onze Vader met andere stukken gecombineerd. Het is niet 
toevallig, dat juist de zevendeelige stukken in de vergelijkende 
combinaties het meest optreden , dat de zaligheden minder dikwijls 
en de tien geboden maar zelden daartoe gebezigd werden. De ge 
lijkheid van het aantal deelen der drie eerstgenoemde stukken bracht 
tot een naast elkander plaatsen , tot een vergelijken , en het vernuft 
wist dan gewoonlijk wel eene overeenkomst of een verschil te vin- 
den. Van den rijkdom van des auteurs geest hangt het af, of het 
resultaat ifi een armzalig geknutsel, dan wel eene schitterende 
groepeering van verwante of strijdige denkbeelden. In veel gevallen 
gaat de vergelijking enkele malen heel goed op, om voorts slechts 
met eenige, of zelfs met veel inschikkelijkheid geduld te kunnen 
worden. Zelden worden deze combinaties dan ook uitgewerkt — 
en gelukkig, want dan zouden de begrippen vaak met geweld 
verwrongen zijn geworden. Meestal bepaalt de schrijver zich tot 
het aangeven der vergelijking. 

Niet vaak komt, al zijn de leden der vergelijking dezelfde, de 
manier van combineeren van den eenen schrijver overeen met die 
van den anderen. Het meest constant is, voor zoover ik heb 
kunnen nagaan, de wijze van verbinding der geestesgaven met 
de zaligsprekingen en met de beden van het Onze Vader en wel op 
deze wijze: 
Zaligsprekingen: Gaven: Beden: 

arm van geest vrees Verlos ons 

zachtmoedig pietas Leid ons niet 

treurig kennis Vergeef ons 

hongerig sterkte Geef ons heden 

barmhartig raad Uw wil geschiede 

rein verstand Uw rijk kome 

vreedzaam wijsheid Uw naam worde geheiligd. 

Deze combinatie der gaven met de zaligsprekingen vinden we 
in de Wech , in Des Coninx Summe i) , het Liber penitentialis 
en Bonaventura's Expositio orationis dominicae; en die van 



1) Zie Tinbergen, bl. 10—14. 
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de gaven met de beden in Des Coninx Summe^) ^ de Spieghel 
des kersten gheloefs^ en in de werkjes van Serv. Aedicollius en 
Bonaventura2). Wij hebben hier echter drie catechetische stukken , 
welker innerlijke volgorde in de Schrift gegeven was 3). Van de 
hoofdzonden stond de volgorde niet vast , zoodat we slechts zelden 
eene gelijke wijze van combineering der hoofdzonden met een ander 
stuk bij verschillende schrijvers zullen aantreffen 4). 

De hoofdzonden staan natuurlijk altijd tegenover de in de zalig- 
sprekingen genoemde deugden , de gaven en de beden. De samen- 
hang dezer drie laatste stukken is echter onderscheiden. In de 
Wech van Salicheitj die Augustinus aanhaalt, veroorzaken de 
geestesgaven de deugden , waaraan de zaligspreking verbonden is , 
en dat is ook de bedoeling van Des Coninx Summe^), Eveneens 
komt in de vierledige combinatie , die het Liber Penitentialis ons 
laat zien, de zaligspreking achteraan 6). In de Spieghel staan de 
gaven en de ,,doechden" naast elkander; samen verdrijven zij de 
hoofdzonden 7). Volgens Des Coninx Summe^), het Liber Peni- 
tentialis en de Spieghel is elke bede een vraag om een der zeven 
gaven. Maar bij Servatius vloeit niet het een uit het ander voort, 
maar valt het bezit der gave samen met het uitspreken der bede; 
als wij bidden: verlos ons van het kwaad, dan staan wij op den 



1) t.a.p., bl. 42. 

2) In het Liber penitentialis wordt de gave der vrees met de eerste bede in 
verband gebracht, enz. 

5) Zie echter over de wisselende volgorde der gaven, boven bi. 104 v. 

4) De verbinding van de gaven en de hoofdzonden in de Wech is dezelfde 
als die van het Speculum; zie boven bl. 106 v. In het op naam van Gerson 
staande Comp. theol. (Opera, ed. Du Pin, I 313) wordt de piet as met den 
toorn, en de wetenschap met den nijd gecombineerd. — Godschalc combineert, 
evenals Gersons Compendium (Opera, 1 308), de zeven beden achtereenvolgens 
met hoogmoed, nijd, toorn, traagheid, gierigheid, gulzigheid en onkuischheid ; 
hij komt overeen met Bonaventura, uitgenomen dat deze den toorn zet vóór 
den nijd. 

ö) Zie Tinbergen, bl. 10—14. 

6) Vgl. Tinbergen, bl. 42. 

'j Cf. Gerson, Comp. theol. (Opera I 314): „Hoc scito quod secundum glossam 
super isto passu Matth. V per virtutes ad dona, et per dona ad beatitudines 

pervenitur Et ideo dicuntur istae beatitudines virtutes purgati anind , 

quia scilicet animam purgant ultima purgatione viatori possibili." 

8) Tinbergen , t. a. p. 
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laagsten trap des geestelijken levens , den trap der vreeze voor de 
hel, welke ons de zonden doet vlieden enz. 

De waarde dezer vergelijkende combinatie zullen wij niet hoog 
kunnen aanslaan. In het mondeling onderwijs zal zij vermoedelijk 
zeer zelden zijn aangewend. Omdat zij echter in de schriftelijke gedenk- 
stukken onzer periode zoo geregeld optreedt, moest ik er op wijzen. 

In de derde plaats noemde ik de typologiseerende combinatie. 
Het ligt in den aard der zaak, dat deze niet met abstracte be- 
grippen , met namen van zonden en deugden kon opereeren , 
maar alleen met historische gegevens. Zij werd aangewend bij dat 
stuk der geloofsleer, dat de verlossing beschreef, door in aanslui- 
ting aan het credo het leven des Verlossers te teekenen. Van de 
beteekenisvolle feiten uit dat leven — en wat was daarin zonder 
beteekenis? — vond men eene voorafschaduwing, eene ,,figura" 
in vroegere gebeurtenissen. Wij krijgen dus hier eene groepeering 
niet van twee of .meer gedachten of gedachtenreeksen , maar van 
twee of meer feiten of van een feit en een schriftwoord op zooda- 
nige wijze, dat één feit als het eigenlijke heilsfeit in het volle licht 
treedt, terwijl de andere feiten of uitspraken daarvan slechts af- 
drukken in handeling of in woorden zijn, of wel dienen om door 
hunne donkerheid de heerlijkheid van de hoofdgebeurtenis te meer 
te doen uitkomen. 

Wanneer deze combinatie alleen daarin bestond, dat gelijkenis 
of contrast werd opgemerkt tusschen de trekken van twee verschil- 
lende geschiedenissen , dan zouden wij hier met de reeds besproken 
vergelijkende combinatie te doen hebben, die alleen zich nu op 
ander terrein bewoog. Maar de typologiseerende combinatie ver- 
bindt niet eenvoudig verhaal met verhaal , maar groepeert de 
gansche gewijde geschiedenis — en daartoe blijft zij niet eens altijd 
beperkt — om één persoon , om het vleesch geworden Woord Gods. 
Van Hem , van zijne vernedering en verhooging, van zijn worstelen 
en zegepralen, getuigt de Schrift. 

De geest onzer periode bracht mede, dat niet om den Christus 
alleen, maar ook om Maria zich een gansche kring van typen 
schikte. Voor de oogen onzer vaderen schitterde de glans van de 
Ster der zeel) boven dien van de Zon der gerechtigheid uit, en 

1) Zie boven bl. 171. 



Digitized by LjOOQIC 



327 

zoo zagen zij dikwijls haar schoonheid y^geprefigureert", waar wij 
zijn heerlqkheid aanschouwen. 

Dikwijls verliep de typologie in allegorie. Maar al te vaak werd 
meer op eene uiterlijke, toevallige, dan op eene innerlijke, wezen- 
Iqke overeenkomst gelet. De typologie van een tijdperk staat 
voorts altijd onder den invloed der dogmatiek van dat tijdperk. 
Maar al zijn aldus niet weinig bezwaren tegen deze wijze van com- 
bineeren in te brengen, zooals zij in onze bronnen werd toegepast, 
zij heeft recht van bestaan. In zijn woord: Al wat tevoren ge- 
schreven is, dat is van M^ geschreven — in dat andere woord: 
Onderzoekt de Schriften , want die zijn het , die van Mij getuigen , 
heeft Christus zelf op deze combinatie gewezen. En de Schrift zelf 
gaat ons voor in het typologiseeren. 

Zoowel in mijn proefschrift i) als in dit werk 2) deelde ik talrijke 
voorbeelden dezer combinatie mede, zoodat ik hier mag volstaan 
met daarheen te verwijzen. 

§ 20. De Leervorm, 

De leervorm is öf mededeelend, wanneer de catecheet de stof 
door aanwijzing of vertelling , door eenvoudige mededeeling of door 
verklaring onder het bereik der leerlingen brengt, óf opwekkend, 
wanneer hij tot de leerlingen vragen richt, die zij hebben te be- 
antwoorden. 

In onze periode was het aanvangsonderwijs toevertrouwd aan 
ouders en schoolmeesters. Dezen traden hoofdzakelijk mededeelend 
op. Daar zij niet begonnen met verhalen, maar met het inprenten 
van bepaalde stukken , van formules en tabellen , welker toelichting 
en verklaring aan den priester verbleef, bestond hunne taak vooral 
in voorzeggen. Zoo deden vader en moeder of de peten in den 
huiselijken kring '^), zoo deed de schoolmeester op school. Ja het 
kanselonderwijs zal op menige plaats niets anders geweest zijn dan 
een langzaam uitspreken der bekende stukken. 



1) Zie aldaar hoofdstuk IV, inzonderheid § 10. 

2) Zie boven bl. 215—229. 

S) Zie wat de Seelcnjührcr in 14118 daarover schreef bij .J. Janssen, Gesch. 
des deutschcn Volkes l^, Freiburg i. B. 1883, S. 20 f, 
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Iets anders is het, wanneer in de biecht de priester achtereen- 
volgens de tien geboden enz. opzegt. Al leerde daardoor menig 
biechteling deze stukken, men wilde door het noemen der geboden, 
der zonden en deugden, der geloofsartikelen enz. den biechteling 
telkens op een bepaald punt tot gewetensonderzoek brengen i). Iets 
dergelijks vinden wij bij het vermanen der stervenden , waar geen 
mededeeling van leerstof, maar opwekking of vertroosting van de 
conscientie het doel is 2). 

IJverige schoolmeesters konden en de priesters, die hun plicht 
wilden vervullen , moesten de stof verklaren. Van Cele weten wij , 
dat hij de epistelpericopen verklaarde 3) ; van de beste cureiten 
mogen wij vertrouwen, dat zij de vier stukken, door Jan van 
Zyric opgenoemd , aan het volk hebben uitgelegd , en aan de hand 
der evangelielessen de geschiedenis der verlossing meegedeeld en 
toegelicht 4). Dit onderwijs zal nu eens meer den vorm der vertel- 
ling, dan dien der verklaring en niet zelden dien der paraenese 
hebben- aangenomen. 

De ouders zullen, indien zij meer wilden doen dan de hoofd- 
stukken inprenten, dikwijls uit boekjes als Gersons Opus tripar- 
titum en Dirc van Munsters Spieghel der kerstenen menseken 
hunnen kinderen iets voorgelezen hebben, of ze hun kroost in 
handen gegeven hebben 0). 

Niet zelden maakte de mededeelende leervorm in de middeleeuwen 
gebruik van de aanschouwing; doch daarover dienen wij straks 
meer opzettelijk te handelen. 



1) „Hier na soe sel hi hem dat gheloue voersegghen ende vraghen tot elcken 

artyckel Ende diergheliken so sel hi hem die x gheboden voereegghen 

ende vraghen, daer na die vii hoeftsonden ende vijf sinnen etc." zegt Van de 
Scven Sacramenten j fol. 16; vgl. mijn proefschrift, bl. 80. 

2) „Of men sal hem [nl. den ziekej voersegghen die x gheboden gods, opdat 
hi daer op dencken mach. of hi yet daer tegens versumelic ghedaen heeft, dat 
hem vergheten was" zegt Gerson. 

3) Zie mijn proefschrift, bl. 55. 

4) Vgl. J. Janssen, a. W. I, S. 36. 

5) Dirc van Munster wenschte , dat de ouders hun kinderen zijn boekje zouden 
leeren lezen , en dat in 't algemeen de lezers het zouden voorlezen aan „anderen 
leeken luden die niet lesen en connen". Zie mijn proefschrift, bl. 15 en 61, 
noot 1, 
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Wat den opwekkenden leervorm aangaat , deze werd voornamelijk 
aangewend in den biechtstoel. VON Zezschwitz i) meent, dat wij 
den oorsprong van den opwekkenden leervorm te zoeken hebben 
in de vragen , die naar oud gebruik bij den doop gedaan werden , 
en waarop de doopheffers het antwoord gaven. In de oude Kerk 
werden de doopeandidaten onderwezen in de kennis der geloofs- 
artikelen, der geboden enz., en vóór den doop werden hun drie 
vragen gedaan 2), door welker toestemmende beantwoording zij 
hunne instemming betuigden met het geloof der Kerk. Daarbij 
kwam de praktijk der biecht 3) ; in de biecht bepaalde de taak van 
den priester zich niet tot een bloot aanhooren der schuldbelijdenis 
en een uitspreken der absolutie, maar hij vroeg naar de kennis 
en naar de zonden van den biechteling. Zoo lezen wij in Van de 
Seven Sacramenten^) het volgende: 

Actoer: lek bidde v meyster dat ghi mi doch 

wilt verclaren, of die priester yet sculdich is int biechten den 

sondaer te vraghen ende inder biechten te sturen 

Hostiensis: Tis wel waar, dat enighe vander opinien 

ende meninghe sijn gheweest, alsdat die priester den sondaer 

inder biechten niet sculdich en is te vraghen maer dese 

opinie is seer sorchlic voer den simpelen, want by alsoe dat 
si wel beleyt ende onderwesen worden, si souden licht wel 
biechten ende haer souden claerliken helpen ; ende anders sitten 
si beuanghen mit scaemte, gheen onderscheyt van sonden 

wetende Is hi discreet ende verstandel , so en sel hi hem 

niet veel vraghen , maer hi sellen alte mael wt horen .... 
Nu mogen wij ons gerust dat uithooren als de uitzondering, en 
het ondervragen als den regel denken. De interrogatoriën behelsden 
lange reeksen van vragen , die de priester stellen kon , hetzij naar 
aanleiding van de stukken der catechese, hetzij naar gelang van 
des biechtelings stand en bedrijf. 

De vraag kan van verschillenden aard zijn. Allereerst kan zij 



1) VoN Zezschwitz, II ri, 2e Halfte, S. 14. — Zie ook E. Moll, Katechelick, 
I bl. 96 V. 

2) Zie Herentals, fol. 118—121; Moll Iliii, 354 v. 

3) VoN Zezschwitz Ilii, 2e Halfte, S. 26 f. 
*) fol 20 verso, 21. 
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dienen om te onderzoeken, wat de leerling weet. Deze examinato- 
rische vraag was de priester gewoon te steUen bij het begin der 
biecht, wanneer hij merkte met een onontwikkelde te doen te 
hebben i). Als zoodanig hebben wij ook het bevel aan de doopge- 
tuigen om credo en paternoster op te zeggen, te beschouwen 2). 
Van hen , die het sacrament des huwelijks begeerden , kon hetzelfde 
gevraagd worden 3). 

In de tweede plaats kon eene vraag dienen tot repetitie. De 
Broeders des gemeenen levens richtten, om de aandacht te scher- 
pen , soms vragen tot de toehoorders 4) ; en de openbare catechisatie 
dier dagen en de biecht verhouden zich eenigermate tot elkander 
als acroamatische voordracht en repetitorische vraag. Eenigermate 
slechts , want zelden zal de biechtvader rechtstreeks een onderzoek 
ingesteld hebben naar hetgeen de biechteling van het onderwijs 
onthouden had; maar in de biecht kon toch blijken, of het bij- 
wonen der ,, preek" werkelijk vruchten droeg»). 

In de derde plaats kunnen de vragen van den catecheet dienen 
tot ontwikkeling van den leerling, door hem, terwijl hij ant- 
woord geeft, de eene gedachte met de andere te doen verbinden, 
totdat hij als 't ware zelf het antwoord vindt op eene vraag, 
welker beantwoording hem eerst onmogelijk scheen, of totdat hij 
het rechte antwoord geeft, waar hij eerst een verkeerd bescheid 
gaf. Deze methode, de socratische of de heuristische, werd in de 
middeleeuwen toegepast tot ontwikkeling niet van het verstand, 
maar van het zedelijk bewustzijn, en vond hare aanwending uit- 



1) Zie luijn proefschrift, bl. 80. 

'^) Zie mijn proefschrift, bl. 2 v. 

3) Zie GÖBL, S. 250. — Lanzkranna wilde, dat de ouders des Zondags aldus 
hunne kinderen zouden overhooren; zie mijn proefschrift, bl. 15, noot 3. 

4 j Delprat, De Broederschap van G. Groote^y bl. 256 v. Wat Duitschlaud betreft, 
lezen wij in de Seelenfiihrcr het volgende : „Das ist insonderheit ein loblicher 
Gebruch, als es von frummen Priestern offten in Dorffem und Stedten ingefürt 
ist , an Vormittagen oder nach Imbts die Stücke des Glaubens und die Gebotten 
den Jungen und Alten zu ercleren und sie fragen, was sy daruber verstanden 
han. 8o werden die Predigen erlutert, und die Tafeln der Gebotte, der Bicht 
und sunst als sy in den Kirchen hengen." Zie Janssen, a. W. I S. 36. 

^) Volgens Lanzkranna (zie voorlaatste noot) moeten de ouders met hun 
gezin de preek repeteeren. 
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sluitend in de biecht. Gerson wees op deze kunstvolle wijze van 
handelen 1), maar vóór hem had reeds Guido de Monte Rotherii 
dit gedaan 2). Welbewust hebben dezen dus hier een gewichtigen 
methodischen wenk gegeven. En Gerson heeft het niet bij een 
wenk gelaten, maar heeft deze methode uitgewerkt in zijn De 
arte audiendi confessiones , waarin hij vooral over het biechten 
der geheime zonden handelt. Afgezien daarvan, wil hij op deze 
wijze vooral de eenvoudigen , kinderen , oude landlieden en vrouwen, 
ondervraagd hebben; de kinderen wil hij aldus brengen tot eene 
generale biecht , waarmede hij bedoelt , dat ze werkelijk alles zullen 
biechten, wat aan een priester behoort beleden te worden 3). Dat 
Gersons wenk is opgevolgd, daarvan zijn bewijzen bij te brengen 
uit onze bronnen 4). 

Het gevaar bij deze methode bestond hierin , dat zeer veel vragen 
eenvoudig met ja of neen moesten beantwoord worden, en dat dit 
wel eens leidde tot een gedachteloos, mechanisch antwoorden 0). 
Om de aandacht van den leerling te scherpen, en tevens om den 
biechtvader de overtuiging te geven , dat de biechteling met bewust- 
heid antwoordde, werden soms de gewone vragen afgewisseld met 
zulke, waarop na al de ,,ja's'' een beslist ,,neen'' moest volgen 0). 

Het gesprek, waarin de acroamatische voordracht afgewisseld 
wordt door vragen van de zijde des leerlings, zal soms in den 
biechtstoel te beluisteren zijn geweest, en kwam zeker ook bij het 
huisonderwijs voor 7). Het verdient echter vooral hierom onze 
aandacht , omdat wij , naar mij dunkt , zoo alleen ons het ontstaan 



1) In mijn proefschrift, bl. 89 noot 2, wees ik op een plaats uit Gerson's 
De parvulis ad Chr. trah.y waar hij over de „ars obstetricandi" handelt. Het- 
zelfde vindt men De arte aud. conj. , cons. 6. (Ik zie , dat ook Von Zezschwitz , 
Hu 2e Halfte, 8. 34, op deze laatste plaats wijst). 

2) Manipulua II lu 9. Beiden zinspelen op Job 23 : löb: Et obstetricante manu 
ejus eductus est coluber tortuosus." 

3) Gerson , De arte aud. conj. , cons. 8 ; men vindt deze consideratie woordelij k 
terug in Nider's Manuale confessoimm j II n 3. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 89. 

5) „Sunt enim quidam male respondentes affirmativè ad onmia quae confessor 
interrogat", zegt Gerson, o. 1. , cons. 17. 

6) Zie Geffcken, S. 26. 

7) Bij de coUatiën der Broeders mochten de hoorders vragen doen, als aij 
het gehoorde niet recht begrepen hadden. Zie Dei.prat , t. a. p. 
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der boeken, die in den vorm van vragen en antwoorden zijn in- 
gericht, goed kunnen verklaren. 

De leeken bezaten verschillende handleidingen ter voorbereiding 
voor de biecht], en anders was de openbare catechisatie voor hen 
eene mondelinge handleiding. Deze geschriften behelsden deels 
onderwijs , deels vragen tot zelfbeproeving. Voor den opmerkzamen 
lezer, die met ernst zijn hart en wandel onderzocht, waren deze 
vragen alle niet eenvoudig met ja of neen te beantwoorden, maar 
werden zij weer aanleiding tot het stellen van nieuwe vragen; en 
zoo zal ook de prediking soms meer vragen hebben wakker ge- 
roepen dan beantwoord. In het boek of bij den biechtvader werd 
een antwoord gezocht. 

Alleen wanneer wij dit in het oog houden, kunnen wij begrijpen, 
waarom wij in die boeken , die eenigermate op de latere catechismi 
gelijken, nooit, zooals in deze wel het geval is, den onderwijzer, 
maar den leerling hooren vragen. Deze boeken hebben alle de 
biecht op het oog. Naast Der Stelen TYoest i) en het traktaat over 
de tien geboden van Marcus van der Lindouwe2), noem ik nog 
Der susteren gheistelike abteeck^) en deel daaruit eene proeve 
mede. 

Die sicster: Die houerdie steeckt my noch seer. Die 

vader antwort: Huedt v voer den stecke, leue dochter, want 
die wondet die siele scarpelick ter doet toe. . . . Die svster: 
Is die houerdije altoes een doetlike sunde? Die vader: Die 
houerdy als sunte thomas van aquijn secht, steet daer vp, 
dat sick yemant verhiefft bauen dat oen ghesaet is van der 

gotliker regulen Doch soe sal sick een mensche 

toe hants toe sick seluen keren ende syn crancheit ende snoet- 
heit bekennen ende daer syn ydelheit mede temperen 

Die suster: Wat mach my dar alre best toe dienen? Die 
vader: Teghen die houerdie dienet alre best die hilighe scrifft, 
die ons mennigheleye wijs weder reet ende verbuyt, als ghij 
leest ende prediken hort. Oick dat wij voernemen ghebreclicheit 



^) Zie, wat ik opmerkte in mijn proefschrift, bl. 93 noot 3. 
'^) Uitgegeven door Van Borssum Waalkes. Op deze beide werken wees 
Geffcken, S. 49. 

3) Zie boven bl. 70, noot 2; het geciteerde vindt men foi. 28 vv. 
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onser naturen ende ons leuens ende onsen doet i). Die 

suster: Dyt synt al ^ede leren; dan ick en kan my niet wael 
ghehueden voer die ydel glori om mennigherleye gauen, die 
ick van gode ontfanghen hebbe. Die vader: Guet ist dat 
gyet bekent, dat gij sie van goede hebbet ende niet van v 

seluen 

VON Zezschwitz2) ziet in den vorm dezer werken iets theoretisch. 
,,(Es entsprach) dem Kirchenbewusstsein des Mittelalters und der 
römisch-katholischen Kirche mehr noch als dem altkirchlichen , 
die Kirche und ihre Organe als die alleinigen Inhaber und Ver- 
walter des Wahrheitsbesitzes anzusehen , um dessen Mitteilung der 
Schuier bittet." Maar het komt mij voor, dat de inrichting dezer 
boeken van de werkelijkheid is afgezien. Wel heeft VON Zezschwitz 
gelijk, als hij opmerkt, dat deze vorm niet bij de eigenlijk cate- 
chetische, maar meer bij de ascetische werken optreedt. Juist de 
ascetisch aangelegde , de tot het devote leven neigende natuur voelde 
zich gedrongen tot het stellen van vragen. Had VON Zezschwitz 
overigens gelijk, dan behoorden deze werken ondanks den vraag- 
vorm toch tot den acroamatischen leervorm 3). Maar in de gestelde 
vragen komt aan het licht, hoe de leerlingen de stof verwerken. 

Aanschouwelijk onderwijs. De mededeelende leervorm be- 
dient zich van verschillende wijzen van mededeeling: van voorzeggen, 
van uitleggen of verklaren , van vertellen en beschrijven , van aan- 
toonen. Op deze laatste wijze zullen wij thans afzonderlijk acht 
geven. Het onderwijs onzer vaderen was in groote mate aanschou- 
welijk. Zij gaven de voorkeur aan het concrete boven het abstracte, 
aan het exempel boven de leering, aan de vertooning boven de 
vertelling, aan de teekening boven de beschrijving. 

Op den verreikenden invloed van het goede en slechte voorbeeld 
werd toen zeker meer gelet dan thans, al kennen wij allen het 
spreekwoord : Leeringen wekken , maar voorbeelden trekken 4). 



1) Zie het vervolg boven, bl. 209, noot 3. 2) u n, ie Halfte, S. 30. 

3) Wat VoN Zezschwitz zegt, geldt wel van een werk als Van de Seven 
Sacramenten, 

4) Men denke aan het woord van Gregorius den Groote: „Magis docent facta 
quam verba et magis raovent exeiupla quam predicamenta." — Zie ook over de 
beteekenis van het exempel, wat de Exposicie zegt, boven bl. 147 v. 
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Omdat de catechese vooral zedeleer en devote levensvormen onder- 
wees, omdat niet het geloof in, maar de navolging van Christus 
op den voorgrond stond, kon de leerstof zoo gemakkelijk tot aan- 
schouwing gebracht worden. En de geloofsleer was door haar niet 
dogmatisch, maar overwegend historisch karakter een dankbaar 
voorwerp der plastiek. De gansche eeredienst was eene veraan- 
schouwelijking der beleden waarheid. Het kerkelijk jaar liet het 
leven van Jezus tot zijn wederkomst toe zien aan den aandachtigen 
tempelganger. Het kerkgebouw was dikwijls ééne tot het oog zich 
richtende onderwijzing i). Elke bediening der mis toonde aan hem, 
die de kerktaal niet machtig was, nog overveel, indien hq slechts 
de symboliek der plechtigheid verstond 2). Wij zouden te zeer moeten 
uitweiden , indien wij dit alles wilden specificeeren , en zullen alleen 
wijzen op de exempelen, op de houtsneden en schilderingen, op 
de kerkelijke drama's en processiën. 

Exempelen 3) zijn korte verhalen met stichtelijke of moraliseerende 
strekking, die zeer dikwijls ter verduidelijking, ter veraanschou- 
welijking van een voorschrift, of tot toelichting eener waarheid 
dienen. Zij werden in de dertiende eeuw vooral in sermoenen ge- 
bruikt , later opgeteekend om als stichtelijke lectuur dienst te doen 
of om predikers te helpen bij het houden hunner sermoenen, en 
daarna door schrijvers van stichtelijke boeken en traktaten vaak 
gebruikt tot toelichting of eenvoudig tot illustratie hunner leeringen. 
Soms krijgen zij de beteekenis van argumenten; zoo wenscht b.v. 
Dionysius de Karthuizer^), dat de cureit ter verklaring der credenda 
bij geschikte gelegenheden iets zal mededeelen over de ,, rationes 
aut argumenta fidei christianae", waaronder hij in de eerste plaats 



1) Vgl. GÖBL, S. 271. — Telkens komen nog meer oude muurschilderingen 
aan ^t licht; zoo onlangs in de Groote Kerk te Breda de voorstelling van Maria 
Boodschap. 

2) „Die Messc selbst war seit Gregor dem Grossen eine fast dramatische 
Gedachtnissfeier des heiligen Weltschauspiels auf Golgotha", zegt Hase, Das 
geütl. Schauspiely S. 11. — Zie over de sacramenten Göbi., S. 270. 

3) Zie hierover de vroeger genoemde werken van De Vooys en Van der Vet , 
en Prof. Verdam's Inleiding tot Die Spiegel der Sonden. 

4) De vita ciiratorum, art. 20. Dungerschym vindt de „exempla et similitudines 
convenientes" geschikter voor het volk dan de „subtilitates" ; zie Wiarda, 
Duifkuia, bl. 183. 
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rekent de door Christus , de apostelen en andere heiligen gewrochte 
wonderen, en verder nog noemt de getuigenissen des Ouden Ver- 
bonds en de ,,sanctitas vitae quam lex evangelica docet". 

De exempelen zijn aan het werkelijke leven ontleend. Daarmede 
is echter nog niet gezegd, zooals De VooysI) meent, dat men alle 
exempelen voor historisch hield. Wel twijfelde men niet aan de 
gebeurlijkheid ; voor den middeleeuwer was een mirakel, een visioen 
niet iets onmogelijks , zelfs niet iets zeer buitengewoons. Maar daarom 
kon een exempel toch heel wel verdicht zijn 2). Al nam de eenvou- 
dige hoorder of lezer elk verhaal voor geschiedenis op , de hoofdzaak 
was de strekking van het verhaal. Bij de vertelling werd niet ver- 
teld om de geschiedenis, maar om de moraal, om de stichting, 
om de leering. Daarom ging men zoo vrij om met de exempelen, 
voegde men bij, liet men weg, sierde men op en localiseerde men 
ze dikwijls 3). 

Uit het exempel blijkt wederom het moraliseerend karakter der 
middeleeuwsche catechese 4); zij kweekte geen overtuiging, maar 
vroomheid; zij leerde niet belijden, maar navolgen. De exempelen 
waren kleinere of grootere verhalen van den meest uiteenloopenden 
inhoud, ,,die zu mehrerer Veransohaulichung und zu besserer Ein- 
pragung der vorgetragenen Moral in die Predigten eingeflochten'* 
werden 5). Zij komen voor zoowel in sermoenenbundels als in 



1) a. w. , bl. K Ten bewijze citeert De Vooys den proloog van Der Stelen 
Troestj maar daarin wordt te velde getrokken tegen de „werlike" boeken van 
„paertsevalle ende van tristram", tegen het uitgaan op avontuur en dergelijke 
zaken , waarin de ziel geen troost vindt. Aan de historiciteit dezer verhalen wordt 
niet getwijfeld, doch zielevoedsel geeft alleen de „hilige lere". 

2) „Die Wunder der Schrift sint wahrhafte Wunder, und es gibt vil glaubhaffte 
Wunder anch sunsten, di dy lieben Heyligen wurckten durch Gott, aber wiss, 
viele sint dir nur zum Exempel erzahlt und zur Herrlichkeit von Gottes Macht 
iind Gewalt" , zegt de Seelenführer ; zie J. Janssen , a. W. I S. 49 f. 

3) „Ie bidde alle den ghenen die dit boeck lesen, otf sij yn anderen boecken 
yet anders vynden gescreven , dat sy dyt boeck daer omme nyet en straffen , want 
ie hebbe alsoe geraemt: waer die redene te lanc sijn ende verdrietsam, daer soe 
wille ie wat afbreken; waer oec die redene nutsame is, daer soe wille ie wat 

toe setten " zegt de auteur van Der Sielen Troest in den proloog. — Zie 

ook Gepfcken, S. 49. 

4) Ik wijs hier op fol. 97 der Exposici^; zie mijn proefschrift, bl. 16. 

5) Aldus is de definitie, die Pfefffer gaf van „Predigtmarlein" ; zie Van 
DER Vet , a. w. , bl. 56. 
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stichtelijke en onderwijzende traktaten. De Vooys noemde deze 
opi), en het is zeker niet toevallig, dat het grootendeels juist 
zulke sermoenen en traktaten zijn, die tot de catechetische litera- 
tuur moeten gerekend worden. Van beteekenis zijn vooral Der 
Stelen Troest, de Spiegel der biecht y de Exposicie^) en Geil- 
hovens Onotosolitos. 

De Mariavereering gaf soms aanleiding ioi het ontstaan van 
exempelen met demoraliseerende strekking 3). 

Tot de exempelen moeten ook gerekend worden die verhalen uit 
O. en N. Testament, die bij de behandeling der tien geboden of 
elders te pas gebracht werden 4). 

Daar men in de werken van De Vooys en Van der Vet een 
overvloed van exempelen vindt medegedeeld, mag ik volstaan met 
daarheen te verwijzen 5). 

Op de onderwijzing door middel van houtsneden, muur- en glas- 
schilderingen enz. wees ik reeds in mijn proefschrift. Terwijl het 
exempel gestalte gaf aan de kerkelijke moraal, wilde de beeldende 
kunst vooral de mysteriën des geloof s veraanschouwelijken 6). Boven 7) 
zagen wij , dat in de middeleeuwsche catechese het leven van Jezus 
en de uitersten de voornaamste stukken der geloofsleer waren, 
voorts de schepping en de val en de leer der drieêenheid. De muur- 
schilderingen en de geïllustreerde werken brengen dan ook hoofd- 
zakelijk voorstellingen, aan deze vier kringen ontleend, voor de 
oogen der beschouwers. Waar andere geschiedenissen uit het O. T. 
afgebeeld worden, daar geschiedt zulks meestal met typologische 
bedoeling. Zoo niet, dan moeten zulke afbeeldingen, evenals de 



1) a. w. , bl. 55 vv. 

2) TiNBERCiEN, bl. 176 VV. , Doemde de exempelen uit de Eiposi4;ie op. 

3) Zie boven, bl. 125. 

4) Zie het werk van Scutdorpe en Der Sielen Troest; vgl. boven bl. 209. 

5) Terloops deelde ik enkele exempelen mede ; zie boven , bl. 12 , 74 , 79 enz. 
en mijn proefschrift, bl. 202 (vgl. hierbij Prof. Verdam, Die Spiegelder SondeUy 
II, Inl. Lxxvi*. — Een mooi exempel van plichtbesef nit Riiusbroec vindt men 
bij Van Vtx)ten, bl. 47. 

6) Echter niet uitsluitend. Men denke aan den bij (teffcken gefacsimileerden 
Bildercatechismus , aan het door hem beschreven Ileidelberger Bilderhandsohrift 
{Beil., Sp. 1—20) en zie mijn proefschrift, bl. 180 vv. 

7) bl. 197 vv. 
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voorstellingen van de legenden der heiligen , niet tot het onderwijs 
in de geloofsleer , maar tot het onderricht in de levensleer gerekend 
worden. In elk heiligenbeeld komt echter tweeërlei tot uitdrukking; 
vooreerst wordt in den heilige met zijn attributen zijne gansche 
geschiedenis, 'zijn lijden, zijn verzoeking, zijn deugd tentoonge- 
steld, zoodat het beeld op één lijn staat met het vertelde exempel; 
maar tevens is de heilige een persoon, die aangeroepen wordt in 
den nood , om wiens voorbede gevraagd wordt , zoodat zijne afbeel- 
ding de leden der strijdende kerk aanspoort om het oog op te 
heffen tot de triomf eerende kerki). 

Wat de afbeeldingen van de drieëenheid betreft, het verdient 
opmerking, dat Lanzkranna in zijn Hymrnelstrass er voor waar- 
schuwt. God is een geestelijk Wezen , en daarom moet de eenvoudige 
niet denken, dat de Vader er als een grijsaard uitziet, en de H. 
Geest als een duif. Vader , Zoon en Geest zijn van eeuwigheid één 
Wezen; wie dat niet begrijpen kan, die geloove het 2). Hier wordt 
er dus op gewezen, dat de kunst te ver kan gaan in het willen 
uitbeelden der geestelijke dingen. 

Is het exempel eenigermate het tegenovergestelde van redenee- 
ring 3) , en wordt met het gebruik van exempelen bedoeld om zelfs 
den eenvoudigste de zaak duidelijk te maken, ook bij het aanwen- 
den der beeldende kunst werd gedacht aan de minder ontwikkelden , 
aan de ongeletterden in de eerste plaats 4). En wij mogen daarnaast 
de kinderen zetten. Nog altijd grijpt de kinderhand gaarne naar 
het prentenboek of vraagt de mond naar de beteekenis van hout- 
snede en gravure. Luther liet dan ook zijn Passionbüchlein 
drukken ,,allermeist vmb der Kinder vnd Einfeltigen willen, welche 
durch bildnis vnd gleichnis besser bewegt werden, die göttliche 
Geschichte zu behalten, denn durch blosse worte oder lere*', en 
wijst op Jezus, die voor de eenvoudigen in gelijkenissen sprak •'^), 



1) Zie wat J. Kalff, Onderzoekingen naar dertiend^ eeuivsche schilderkunst 
In Nederland j (Tweemaand. Tijdschr. III ii 1897, bl. 96) aanhaalt uit de Lim- 
burgsche sermoenen; zie ook aldaar bl. 98. 2) Zie CIöbl, S. 144 f. 

3) Zie boven bl. 334, noot 4, wat Dungerschym zegt. 

4) Zie mijn proefschrift, bl. 175. 

ö) VoN Zezschwitz, II II, Ie Hiilfte, S. 84. — Of de beelden en schilder- 
stukken in de kerk opzettelijk werden besproken en toegelicht, weet ik niet; 
daarom konden zij ook in de volgende § ter sprake gebracht zijn. 

TROEliSTRA, Stof eu Methode, 22 
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Een overgang van de beeldende kunst tot het drama vormen de 
processiên. In deze schilderachtige optochten, waarbij zoo menige 
groep een tableau vivant vormde, lag ongetwijfeld een element van 
aanschouwelijk onderwijs '). Waar zij geen kennis aanbrachten , 
daar konden zij toch strekken tot vermeerdering der devotie 2). 

Opwekking tot devotie, dat was ook het doel van het kerkelijk 
drama 3). De aangrijpendste, diepzinnigste gedachten werden dan 
niet in abstracto besproken, maar in concreto getoond; de gansche 
openbaring werd in haar historisch verloop voorgesteld 4) ; Jezus 
Christus werd ,,voor de oogen geschilderd'*. In de prologen en 
epilogen was in letterlijken zin vaak de prediker nog aan 't woord; 
maar het drama zelf was een preek ,,en action" S). De zoo vaak 
voorkomende uitroep Silete! diende waarschijnlijk om de opmerk- 
zaamheid der toeschouwers op de hoofdmomenten te vestigen. 

Aan het einde der middeleeuwen kon, zegt Wilken, ,,das zu- 
schauende Volk aus den mehrtagigen Spielaufführungen sich mehr 
biblisches Christenthum entnehmen, als aus dem ganzen übrigen 
römisch-katholischen Cultus" ^). 



§ 21. De Opneming der Leerstof. 

Hebben wij tot nu toe vooral gelet op de mededeeling der leer- 
stof van de zijde van den catecheet, door leergang en leervorm te 
schetsen , thans zouden wij over de leermiddelen dienen te handelen. 
Van leermiddelen is evenwel bij de middeleeuwsche catechese, als 



1) K. Hase, Dan geistl. Schau»piel , Leipzig 1858, S. 12 f. 

2) MoLL II IV 28 V. 

3) Zie de bepaling van het concilie te Arunda in Spanje (1473) bij Welken, 
a. W., S. 256. 

4) Zoo vormde het drama een zeer te waardeeren aanvulling der (typologische) 
Levens van Jezus. Wat de figuren of typen zijn in deze Levens, dat is het pro- 
fetenspel in het kerkelijk drama. — Een merkwaardigen overgangsvorm kunnen 
we vinden bij Haupt , Zeitschr. für deutsches Alterthum , II , Leipzig 1842 , 
S. 130-158. 

5) Een sprekend voorbeeld geeft Wilken, a. W., S. 290; zie ook S. 200 f. 

6) a. W., S. 291. Zie ook, wat deze auteur daar opmerkt over de beteekenis 
van het kerkelijk drama voor de Reformatie. 
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wij afzien van de reeds besproken middelen tot veraanschouwelij- 
king d^r stof, nauwlijks sprake. Enkele schoolboekjes zouden 
kunnen genoemd worden. Het eigenlijke onderwijs werd echter 
haast uitsluitend mondeling gegeven. De boekjes, die de leek be- 
zat , strekten tot eigen oefening. Daarom dienen wij , om aan onze 
periode recht te doen, de zaak een weinig breeder op te vatten, 
en thans te letten op de opneming der leerstof van de zijde der 
catechumenen. 

Op de school werden gebruikt (behalve de abecedaria, die met 
het lezen tevens het paternoster, ave maria, credo enz. leerden) 
boekjes met de zeven boetpsalmen, ,, confiteors", gebedenboekjes; 
misschien ook de Epistelen ende Evangeliën , de Spiegel der jon- 
ghers van Goetman, en Gerson's bekend werkje, om nu maar 
niet op te noemen , wat op de Latijnsche scholen nog kon gebezigd 
worden 1). Wanneer thans voor al deze boekjes de Bijbel en het 
Kort Begrip of de Catechismus in de plaats getreden zijn, dan 
behoeft er bij oordeelkundig gebruik van de Schrift zelf en van 
een door de kerk aangewezen leerboekje niets verloren te zijn 
gegaan. Maar anders kan de middeleen wsche school, wanneer wij 
letten op catechetische leermiddelen, de vergelijking met die van 
onzen tijd wel doorstaan 2). 

Opdat de stof niet vergeten zou worden, werd zij ijverig ge- 
memoriseerd. Paternoster, ave maria 3) en credo, verschillende 
gebeden, de tien geboden, de lijst der hoofdzonden en een biecht- 
formule behoorde iedereen te kennen, die de anni discretionis 
bereikt had. Ook schijnen de boetpsalmen en de kerkelijke gebo- 
den 4) in het geheugen geprent te zijn. ledere volwassene was 
verplicht de doopformule te kennen en moest zeker ook de zeven 
sacramenten kunnen opnoemen. 



1) Zie verder mijn proefschrift, bl. 22 — 50. 

2) Wat het huisonderwijs betreft, moet hier de Tafel des kersteliken leuens 
genoemd worden. 

3) Van Johannes Hatten lezen we: „Item provocabat eos [scholares et alios 
tam minores quam maiores] ad salulandam sanctam Mariam, dicens: Sahiete 
Mariam , que multum laborauit in vobis ; et sahitationem solebat incipere , dicens : 
Aue Maria, gratia plena etc., volens quod respondendo terminarent id (piod 
residuura erat "; G. Dumbar, Analecta I, Dav. 1719, p. 186. 

4) Zie mijn proefschrift bl. 24, noot 4, en bl. 59. 

22 
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Tot ondersteuning van het geheugen dienden berijmingen; maar 
alleen van de tien geboden kan men met recht vermoeden, dat zij 
op die wijze voornamelijk door het volk geleerd zijn. Op de scholen 
echter was haast elk stuk der catechese in een of meer Latijnsche 
verzen geperst. Het Liber Floretus bestaat geheel, de Methodus 
Confessionis van Viexmont voor een groot gedeelte uit zulke 
verzen 1). Zooais nu nog het geval is, had toen menig werkje, 
dat voor de catechese (biecht) bestemd was, een aanhangsel met 
(gewoonlijk in memoriaalverzen saamgedrongen) tabellen, om het 
geheugen eenige oefening te bezorgen 2). 

Dikwijls werd het geheugen geholpen door het getal. Vooreerst 
in de rangschikking der verschillende stukken. Zoo doet de Tafel 
des kersteliken leuens, die met de 5 zinnen, de 4 cardinale 
deugden enz. begint, om op te klimmen tot de 9 vreemde zouden 
en de 10 geboden 3). Godschalc volgt in zijn Confessionale de 
omgekeerde orde 4). 

Voorts was van groot belang voor de opneming in het geheugen 
het vormen van juist begrensde groepen. Men sprak van de zeven 
hoofdzonden, de zeven werken van barmhartigheid enz., maar dan 
verder ook van de vijf wonden ^) , de zeven ^) of vijftien 7) bloed- 
stortingen , de vier ^) tranen van Christus. Maria heeft zevenmaal 
gesproken^); zeven zijn hare vreugden en weeën lO). 

Niet weinig werd de opneming der stof bevorderd, doordat op 



1) In de merkwaardige Ars memorandi .... erangeliMarwn (zie mijn proefschr., 
bl. ?A V.) wordt het geheugen zoowel door memoriaal verzen als door figuren 
geholpen. 

2) Ik noem hier Peniteas cito en de Scptem pa. pen. van Ëgidius Delphus; 
zie Geffcken, Beil. Sp. 180 — 190, en boven bl. 174. 

^) Zie mijn proefschrift, bl. 5 v.; van dit register weten wij, dat het bestemd 
was om van buiten geleerd te worden; t. a.p., bl. 12. 

4) T. a. p., bl. 102, noot 1. — De Tahda fidei (hs. Utr. 375) zet eerst de 
zeventallen bijeen , maar let verder niet op het getal. 

ö) Zie b.v. MoLL, Joh. Brugmaan^ II, bl. 77, 168 vv. 

^>) Opmerkelijk is de afwijking hiervan in de Exposicie; zie boven bl. 224 v. 
en vgl. bl. 149, noot 3. 

7) Zie mijn proefschrift, bl. 213 v. 

8) Zie mijn proefschrift, bl. 216, noot 2. 
^) 7Ae boven, bl. 141, noot 4. 

if>) Zie nog mijn proefschrift , bl. 7 en beneden , bl. 341 , noot 6. 
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catechetisch gebied de algemeen geldende regel dier dagen ,,do- 
cendo discimus" werd toegepast i). Indien ouders en peten getrouw 
wilden zijn in het vervullen van hun plicht en hunne kinderen 
door woord en daad onderwijzen , dan plukten zij daarvan zelf ook 
vruchten. Op school werden gewoonlijk de lagere klassen onder- 
wezen, althans overhoord, door leerlingen uit de hoogere 2). Ja, 
aan het sterfbed komt deze eigenaardige methode nog voor den dag. 
De vriend, die geroepen werd, den stervende te vermanen en te 
onderwijzen, voor hem te bidden, en te waken dat hij het laatste 
oliesel zou ontvangen, leerde zelf ook de moeilijke stervenskunst 3). 

Het door Nicolaas van Cusa aangeprezen gebruik , om op borden 
en pilaren in de kerken den tekst der tien geboden enz. te laten 
schilderen 4) , bedoelde eveneens om den onwetenden, die de lees- 
kunst verstonden, deze stukken in het geheugen te griffelen 5). 

Om de gewijde historie, en vooral haar kernstuk , de passie van 
den Heiland, voor de vrome aandacht te doen leven, daartoe 
dienden, behalve de schilderstukken in de kerkgebouwen, ook de 
gebeden. De getijden stonden in verband met de passie; het laatste 
avondmaal, de worsteling in Gethsemané , de gevangenneming, het 
verhoor bij Pilatus, de geeseling, de kruisiging en het sterven 
werden achtereenvolgens herdacht 6). 

Voorts bevorderde het kerkelijk jaar met zijn geregeld terugkee- 



1) Zie üöBL, S. 252, en Moll, II ii 275. 

2) Zie mijn proefschrift, bl. 26, en Brüstlein, LnUhcrs Einjlma auf dan 
Volksschuhvexcn j bij Jaksen, a. W., I S. 37 f. 

3) Zie boven bl. 232 v. 

4) Zie mijn proefschrift, bi. 132 v. 

5) Vgl. het aangehaalde werk van Jansen , I , ö. 3ö. 

6) Zie nog Moll II iv 220, en vgl. wat boven, bl. 134 vv., over het bidden 
gezegd is. — Laat mij hier bijvoegen, welke gebeurtenissen het Speculum rekent 
tot de weeën en de vreugden van Maria. De weeën zijn : de profetie van Sinieon , 
de vlucht naar Egypte, het zoeken naar den twaalfjarigen Jezus, de gevangen- 
neming, de dood van Jezus, de afneming van het kruis en het zoeken van den 
Verrezene. De vreugden zijn: het bezoek van (labriël, het bezoek aan Elisabeth, 
de geboorte van Jezus, de komst der wijzen j de voorstelling in den tempel, het 
vinden van den twaalfjarigen Jezus en haar opneming ten hemel. -- De opneming 
der leerstof is hier iets bijkomstigs; de beelden en de schilderstukken, zoowel als 
de tekst van de getijden, weeën en vreugden, dienden om richting te geven aan 
de stemming van het vroom gemoed. 
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rende hoogtijden de kennis van de hoofdpunten der geloofsleer. 
Geilhoven i) zegt , dat niemand zich verontschuldigen kan , als hij 
de zeven „articuli humanitatis" 2) niet kent en verstaat, ,,quia de 
istis ecclesia solennizat quolibet anno", en hij noemt dan de vol- 
gende feestdagen op: Maria Boodschap, Kerstfeest, Goede Vrijdag, 
de Paaschvigilie 3) , Paschen , Hemelvaart en Advent 4). Voor hen, 
die Latqn kenden , was de cultus een repetitie der symbolen , want 
het Nicenum werd in de mis gezongen en het Athanasianum bij 
de prime 5). 

Wat het onthouden der preek betreft , er werd op aangedrongen , 
thuis door lezing der Schrift de preek als het ware te herkauwen 
en de herinnering daaraan op te frisschenö). Daartoe konden 
helpen de vele edities der Epistelen ende Evangeliën'^) y in later 
tijd Branteghem's Jesu Christi vitay waarbij een catalogus ge- 
voegd was der pericopen. 

En hiermede komen wij ten slotte tot de lectuur. Deze diende 
niet slechts tot herhaling vah het eerst gehoorde, maar ook tot 
voorbereiding voor hetgeen men hooren zou ^) , of tot onderwijs en 
stichting in het algemeen, zonder dat dit zelfonderwijs zich aan 
het kanselonderwijs aansloot. 

In mijn proefschrift wees ik op de didactische en stichtelijke 
lectuur onzer voorouders. Zij bezaten tot hunne onderwijzing 
biechtspiegels •^) en catechetische werken i^) , tot hunne stichting 



1) Gnotosolitoa , I v 5. 

2) Zie boven, bl. 187 vv. 

3) „Communis pulsacio omnium campanarum in die sabbati designat tripudiuin 
et gaudium sanctorum patrum in limbo, quod habuerunt de descensu christi ad 
inferos." 

4) Vgl. Lanzkranna bij Göbl, S. 147. 

5) Dionysius, Opera minora I, fol. 481. Zie boven bl. 310 v. 

^) Lanzkranna vindt het geoorloofd , om 's Zondags op te schrijven , wat men 
„au der predig oder an der leczen (lectio) hoert und on geschrifft nit behalten 
raag ...."; Geffcken , Bc il. 118. 

7) Zie Campbell, 685—706. 

8) Zie het citaat uit Branteghem's Jcsu Chrkii vita op bl. 135 van mijn 
proefschrift; vgl. ook, wat Geffcken, S. 10, meedeelt uit Surgant's Manualc 
curatorum. 

9) Zie mijn proefschrift, bl. 82 vv. 

10) Zie mijn proefschrift, bl. 192 vv. 
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levens van Jezus, passieboeken en sterfboeken i). Dirc van Munster 
schreef zijn werkje voor de ,,deuote borgheren te Loeuen" -'). Ger- 
son wilde zijn boekje in huis en school, in kerk en gasthuis gebruikt 
zien. De leeslust was misschien wakker geroepen door de Broeders 
des Gemeenen Levens, die bij hunne collatiën soms stichtelijke 
lectuur uitdeelden 3) en uit hunne bibliotheken ook buiten het fra- 
terhuis boeken ter leen gaven 4). 



1) Zie mijn proefschrift, bl. 209 vv. 

2) Zoo lezen we in het explicit van den eersten druk (CAMPBEUi 595). 

3) Zie bl. 256 v. van den tweeden druk van Delprat's bekende verhandeling ; 
MoLL, Brugman I, bl. 12 v. 

4) K. O. Meinsma , Middeleeuwsche bibliotheken , Amst. 1902 , bl. 138. — Zie 
voorts het citaat uit het Wyhegertliny bij Jansen, a. W., I S. 28f. en vgl. mijn 
proefschrift, bl. 191, noot 2. 
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BESLUIT. 



Wat ik aan het slot van mijn proefschrift wenschte, dat werd 
mij bij het schrijven van dit werk geschonken; ik mocht als 't ware 
voor de tweede maal denzelfden weg afleggen, schoon niet op de- 
zelfde wijze als de eerste maal. Moest toen de blik vooral bepaald 
blijven tot de uitwendige inrichting der catechese in het laatst der 
middeleeuwen , thans kon ik nagaan wat tot de leerstof behoorde , 
en volgens welke methode zij behandeld werd. De indrukken echter, 
die ik bij het bearbeiden mijner dissertatie had gekregen en in het 
slotwoord weergaf, zijn bij de bestudeering van de stof en de 
methode wel versterkt, maar niet gewijzigd. 

Elk stuk der stof stond te veel op zich zelf. Er was nog geen 
,, catechismus'', al behandelde de catechese in den regel de vier 
stukken, die Jan van Zyric aangaf. Erard van der Marck, die in 
het bisdom Luik het gebruik van Gerson's Driedeelich werksken 
invoerde 1), is als catecheet dus een reformator van beteekenis, 
al is Gerson's werkje allerminst eene eenheid, en al mist het de 
bespreking van het Onze Vader. 

Voorts waren er te veel normen. De stof moest zoo wel in diepte 
verliezen, wat zij in breedheid won. En deze winst was bedenke- 
lijk , omdat zij grootendeels niets was dan eene bezwaring van het 
geheugen. De bespreking van het eene stuk vloeide iiieen met die 
van het andere , en dit stichtte bij den min kundige licht verwarring. 

De gewijde historie werd te zeer fragmentarisch behandeld; dit 
hing hiermede samen , dat het volk de Schrift niet als geheel kende. 
Eerst de Reformatie bracht den Bijbel in de handen des volks, 
maar hoe lang heeft het toen nog geduurd, eer de kennis der 
bijbelsche geschiedenis in de catechese tot haar recht kwam. Zoo 
ver ik weet, heeft Branteghem geen navolgers gehad. 

De catechese der middeleeuwen leed zeer aan eenzijdigheid. Zij 
stond onder den invloed der biecht, zij was weinig meer dan de 
dienstmaagd van het biechtinstituut , en werd daardoor in over- 



1) Zio mijn proefschrift , bl. 15 v., 4(), 124 vv. 
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wegende mate onderwijs in de zedeleer. De Broeders des Gemeenen 
Levens hebben zulks niet veranderd; ook zij leerden aan hunne 
jongeren de ,, praktische beginselen des levens, hoe zij te wandelen, 
wat zij te vermijden hadden'' i). De rijkdom van stof öiag daarom 
te meer als overlading gebrandmerkt worden. Ten gevolge van den 
invloed van het biecht wezen op de catechese had de laatste een 
tweeslachtig karakter; zij was slechts ten deele onderwijs in den 
rechten zin des woords. Zij leerde biechten, maar de biecht was 
een genademiddel; het godsdienstonderricht diende vooral den op- 
wassenden doopeling ,,zur Wiedererlangung des Gnadenlebens'* -), 
maar strekte niet om het leven der Kerk tot rijker ontwikkeling te 
brengen. De middeleeuwsche catechese bracht de zegeningen der 
Kerk tot het individu, maar vormde dat individu niet tot een 
levenden steen, die dienen moest tot volmaking van Gods tempel. 

Staat de catechese in ónze periode zoo tegenover die , welke zich 
uit de Reformatie ontwikkelde, zij was daarvan toch ook de weg- 
bereidster. En wie den weg baant, heeft een andere taak dan hij, 
die straks dien weg gebruikt, om verder te reizen dan voorheen 
mogelijk was. Het godsdienstonderwijs vóór de Hervorming was 
eene worsteling met allerlei bijgeloof, dat uit het vroegere heiden- 
dom nawerkte; het was eene opvoeding in het Christendom, een 
onderwijzing in zijn zedeleer en zijn instellingen; het predikte door 
zijn devotie zoo goed het kon ,,de kracht der godzaligheid''. Zonder 
den arbeid der middeleeuwen was de catechese na de Reformatie 
niet geworden, wat zij geworden is. Wij zien, hoe de stof zich 
langzamerhand groepeert om de vier bekende hoofdstukken, die 
later de kernstukken der catechismen gebleven zijn. In de preek, 
het drama , de muurschilderingen liggen de kiemen der latere his- 
torische stof^). 

Het gemis van een algemeen geldend leerboek werd voor een 
niet gering deel vergoed door de eenheid van behandeling. Men 
volgde de kerkvaders en de scholastici en betrad zoo in den regel 



1) Zie MoLL, Joh. Brugman I bl. 85, en vgl. boven, bl. 5 v. 

2) Zie Proest, a. W., S. 103. 

^) Verscheidene der zeer welwillende beoordeelingen van mijn proefschrift 
meenden , dat ik soms buiten de grenzen van mijn terrein was getreden , bepaal- 
delijk door het bespreken van preek, drama en muurschilderingen. Maar vooreerst 
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hetz^fde spoor i). Bij alle uiterlijkheid kweekte de catechese onzer 
vijftiende-eeuwsche vaderen niet weinig innige vroomheid. Zij had 
bij hare onderwijzing één bepaald doel vast in het oog. Zij werkte 
voor de praktijk des levens. Zelfs wil het mij voorkomen , dat het 
middeleeuwsche godsdienstonderwijs op twee punten het latere be- 
slist vooruit was. Het had vooreerst naast de normen voor de 
kennis der zonde er ook voor het leven der deugd. Al plaatst men 
met den Heid. Catech. de tien geboden in de leer der dankbaarheid , 
de decaloog is en blijft meer negatief dan positief van aard 2). En 
ten tweede, de leer der laatste dingen, schoon op onvolkomen, 
fantastische, zinnelijke wijze ontwikkeld in de leer der vier uiter- 
sten , besloeg terecht veel breeder plaats in het door ons behandeld 
onderwijs dan in de catechismen der hervorming. 

Dat er geen welbewuste catechetiek was, is te betreuren, maar 
is wel te verklaren uit de ondergeschiktheid der catechese aan de 
biecht. De moderne devotie heeft wel een methodistisch karakter 
gegeven aan de behandeling der stof, maar heeft de lijnen der 
methodiek niet vaster getrokken. De combinatie vergoedde voor 
een deel de atomistische bespreking der leerstof en wist op het 
terrein der typologie tot eene eenheid van beschouwing te voeren , 
die voor de catecheten leerzaam blijft. 

Uit de verscheidenheid ontstaat de vergelijking, en vergelijking 
voert tot verheldering van bewustzijn, tot een kiezen der beste 
hulpmiddelen, tot een scherper in het oog vatten van het doel. 
Maar juist de verscheidenheid ontbrak geheel bij de middel- 
eeuwsche catechese, uit methodologisch oogpunt beschouwd. Allen 
volgden uit sleur denzelfden gang; zoo was er, zonder dat dit 
als verdienste mag gelden, eenheid van methode. 

had (Ie middeleeuwsche catechese geen eigen terrein , al schijnt het statuut van 
Jan van Zyric dat voor haar te vindiceeren. En voorts hebben de middeleeuwen 
zelf de beeldende kunst wel degelijk als een hulpmiddel tot veraanschouwelijking 
der leerstof en tot opwekking der vrome aandacht beschouwd. Het kerkelijk 
drama was iets anders dan een cultusacte; beide, drama en schilderstuk, dienden 
tot inprenting der „geloofsleer". 

^) Wat Hase, Das geistliche Schauspiel, Leipzig 1858, S. 86 f., zegt van 
het geestelijk drama, geldt van de leerstof in 't algemeen. 

■-) Zie de opmerking van Von Zezschwitz , boven bl. 92, noot 2. 
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224, 2.59, 278, 288, 291 v., ,303 v., 
322, 336. 

Expositio super Pater noster: 138 v., 
145, 148. 



Farao: 199, 208, 218. 

Feestdagen. — Zie Dagen (heilige). 

Figure (Speciales): 119, 136, 169, 199, 
207, 216. 

Flm-etus (Libcr): 8, 11, 13, 22,40,43, 
77, 86, 90, 95, 98 v., 104, 189, 231, 
28.3, 296, .301 v., 315,. 340. 



G. 

Gaven des Geestes : 66, 81 , 93 v. , 103-109, 
140, 142, 172, 219, 275, 296, 323 vv. 

Gaven der verheerlijkten: 103, 257 — 
260, 322. ^ 

Geboden (De tien): 4, 18—34, 65, 92, 
94 V., 117, 132, 210, 233, 263 v., 
287, 303, 340, 346. 

Gebod (eerste): 32—39, 58, 95 v., 178, 
191, 196. — (tweede): 39—41, 52, 
57 vv. - (derde): 41— 46, 310,322 v. 
— (vierde): 46—48,96,303, 322. — 
(vijfde): 48—51, 57 v., 62, 89. — 
(zesde): 51—53, 59 v., 62, 92. - 
(zevende): 53—60, 62, 64, 71. — (acht- 
ste): 41, 57—59, 178. — (negende 
en tiende): 53, 59—64, 95, 287. 

Geboden der kerk: 11, 98, 263 v., 290, 
303—309, 339. 

Geboorte van Jezus : 171, 188, 193, 
211, 259. 

Gedachte, woord en daad. — Zie Zonden 
van hart, mond en hand. 

Geest (De Heilige) : 79, 147, 195, 227 v., 
271, 274, 276. 

Geestelijken. — Zie. Clerici. 

Geffcken, Bildercaiechismus : 1, 18 v., 64. 

Geilhoven (Amoldus), Qnotosolitos: 15 v., 
23, 40, 86 vv., 91, 99, 110, 113 v., 
116 vv., 120, 138 V., 142 v., 149, 
151, 155 V., 161, 164, 180, 183 v., 
187 vv., 192 vv., 208, 252, 265, 
301 , 310 V., 336, 342. 

Gelofte: 39, 41, 52, 117, 300, 306. 

Geloof: 133, 149, 164, 177—182, 188, 
191, 267, 273 v., 292, 297, 306, 320. 

Gerson: 313 v., 331. 

Gerson, Opus tripartitum : 20, 22, 26, 
34 V., 37, 44, 46, 51 vv., 62, 64, 
128, 136, 162, 177 v., 194, 202, 205, 

210, 230, 232 v., 250, 294, 300, 
314, 317, 328, 339, 343 v. 

(Gerson), Compend. theoL: 28, 189, 

269, 325. 
Getijden: 45, 134 v., 310, 341. 
Ghebode (Die X) : 22, 34, 39, 47, 51, 

57 V., 62 V., 89, 96, 197 v. 
Gierigheid: 22, 54, 71 v., 82, 137, 155, 

211, 220, 2.-)2 v., 284, 323. 
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Göbl, Gcschichtc der Katecheae im 
Abcndlande: 2, 9, 18. 

Godschalc Kosemondt, Confesdonale : 17, 
114, 124, 13Ü, 178, 234, 282, 300, 
309, 340. 

Godschalc Kosemondt , Profitelijc Boecz- 
ken van der Biechten: 68, 71, 73 vv., 
81, 124, 133 V., 248, 282, 287, 300. 

Godschalc Bosemondt, Een seer goede 
leering he van den Paternoster: 141, 
148, 150, 154,' 156, 165, 325. 

Guido de Monte Rotherii, Manipulus 
Curatomm: 5 v., 21, 23, 30 v., 36 v., 
40—43, 48 V., 57, 59, 62, 64, 67 v., 
128, 137 vv., 145 v., 149, 151, 153 v., 
156, 162, 165 V., 184, 189, 229, 
258, 262, 331. 

Guillibertus Tornacensis , Serinones: 14, 
30 V., 36, 49, 108, 125 ?., 178 v., 
198, 255 V , 260, 268, 274, 299. 

Gulzigheid: 53, 74-78, 140,211,219 v., 
251, 284. 

H. 

Handschriften : 

Amst. ID6: 119, 146, 148, 168, 

171 vv. 
Dev. 8: 175. — Zie verder Bedu- 

dcnis en Exposicie. 
Dev. 52. — Zie Spiegel der biecht. 
Dev. 58 = Troeftt (Der Sielen). 
Dev. 64. — Zie Ohebode (Die X). 
Gron. 24: 77. 
Hulthem 192 (te Geut) : 22, 34, 45, 

50, 57, 60, 71, 86, 111, 126, 133, 

136, 174 V., 194, 196, 270, 287, 

293, 310. 
Kon bibl. (te *s Gravenhage) X 114: 

22—25, 37 vv., 44, 46 v., 49, 54, 

58, 67, 71 V., 75,81, 273,275-278, 

282, 284, 286, 291, 293, 296, 

298, 323. 
Kon. bibl. V 52 : 70, 77, 87, 132, 139, 

142, 145, 150, 152, 162, 166, 176, 

189, 231. 
Kon. bibl. O 79. — Zie Compenditmi 

de viia Antichriati. 
Kon. bibl. K35: 86 v., 89 v., 231, 

260 v. — Zie ook Cancellierboeck. 



Kon. bibl. AA 233: 22, 35, 45, 47, 

68, 283. 
Kon. bibl. AA 69: 24, 33, 36, 44, 

46, 61, 78, 105, 107 v., 114 v., 
121 , 184, 274, 276, 278 v., 288, 
291, 293. 

I^tt. (te Leiden) 1030. — Zie Abteeck. 

Utr. 164. — Zie Expodtio, 

Ulr. 373: 77, 190. 

Utr. 375. — Zie Tabula fidei. 

Utr. 448: 264, 306, 308. 

Utr. 1034: 17, 77, 111, 128, 146, 
165, 280 V., 283, 285, 320. 

Utr. 1036: 66, 138, 150 vv., 154, 
175. — Zie verder CovUempla/de, 
Hart, mond en hand. — Zie Zonden 

van hart, mond en hand. 
Heidenen: 30, 36, 38, 41, 51, 54, 190, 

241 vv., 254, 270, 272, 292, 297, 308. 
Heiligen: 35, 238, 243, 247, 337. 
Hel: 153, 163, 194, 236 v., 239, 245, 

248, 250—254, 256, 274. 
Hemel: 146 v., 153, 231, 354-261. 
Hemelvaart: 188, 194, 227, 259, 276. 
Henoch: 179, 239, 241 vv. 
Herentals (Thomas) , Den Spieghel des 

kersten leuens: 9, 22, 24, 33, 35 v., 

39, 41 V., 45 V., 51, 53, 58, 64, 

91, 102, 148, 153, .155, 157, 162, 

164, 192 V , 195 vv., 223, 232, 262, 

266—269, 271, 273-278, 282 v., 

287 V., 292-299, 302 v., 309. 
Herentals, X Artikelen: 119,262,266. 
Herolt: 5, 14, 17, 19, 113. 
Hoofdzonden: 19, 21, 27 vv., 64—83, 

98, 104-107, 109 V., 140 v., 176, 

211 V., 219, 252, 324 v. 
Hooght (E. V. d.) , Oi'ondige verkl. v, d. 

Heid. Cat.: 17, 31, 92. 
Hoogmoed: 37 v., 68, 70 v., 79, 82, 90, 

103, 137, 164, 220, 245, 284, 332 v. 
Houtsneden: 336 vv. 
Huisonderwijs : 276 v., 298 v., 305 v., 

315 V., 327 V. 
Huwelijk: 29, 52, 62, 206, 269 v., 272, 

294, 296-299, 301 v., 306, 309. 



Izak: 194, 223. 
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Jacobus Philippus van Bergamo, Heri- 

thoma: 43, 77, 98, 105, 2(54, 306. 
Jan van Zyric: 1, 19, 262, 264, 269, 

301, 308, 319, 344. 
Jefta: 119, 217. 
Jezus. — Zie Christus. 
Joden: 30 v., 36, 41, 240-243, 254, 

270, 272, 292, 297, 308. 
Johannes de Dooper : 193, 247, 250, 266. 
Jozef: 67, 221, 225. 
Judas: 41, 89, 185, 198, 208, 221 v., 

240, 291. 



K. 



Kaïn: 89, 198. 

Kanselonderwijs : 318 vv., 327 v. 

Kerk: 177 v., 195 v., 201, 233, 261-264, 

288, 312. 
Kerkrecht : 263, 271, 295, 299—302, 305. 
Ketterij : 36, 58, 178, 180, 239, 250, 

269, 272, 293, 297, 300, 311 v. 
Kinderkere (Gi'oote): 24, 33 v., 59. 
Kruis: 114, 220, 266, 276. 
Kruiswoorden : 141, 223. 
Kuischheid: 39, 52, 260 v., 297. 



Lanzkranna, Hymmehtrass : 186, 330, 

337, 342. 
Lectuur: 332, 342 v. 
Leeken: 129 v., 232, 272, 289, 292. 
Leergang: 315 — 321. 
Leervorm: 327—333. 
Leuen (Van den) ende overganc des 

alder h. Antekerst enz.: 231, 239-246, 

248 V. 
Leven van Jezus: 181, 208—229, 

336, 338. 
Leven (werkend en beschouwend) : 93 v., 

105 V., 110, 112, 142, 293, 313. 
Liber penitentialis : 22, 27 v., 31, 33, 

41, 62, 64, 98, 140, 324 v. 
Liefde: 31, 48, 51, 58, 78, 95—98, 

101 V., 244. 
Liefdegebod (Dubbel): 18, 26, 34, 60, 

92 V., 95-98, 100. 



Limbus patruui et puerorum: 194,203, 

226, 237, 240, 271. 
Litanieën: 128, 175. 
Lucifer. — Zie Duivel. 
Ludolf van Saxen: 202, 213, 230. 
Luik: 289 V., 300 v., 308 v., 311.344. 
Luther: 1 v., 18, 33, 64, 136, 337. 



M. 



Maerlant, Bijmbyhel: 153, 209, 216 v. 
Malum culpae et penae: 79, 139, 265. 
Manna: 221 v. 228. 
Manuale parrochialium sacerdotum: 272, 

287, 294 V., 300, 308. 
Marcus van der Lindouwe: 23,37,40, 

42 vv., 47, 57, 62, 86, 88 vv., 171, 

177 V., 206, 209. 233 v., 303, 

322 V., 332. 
Maria: 35, 45, 48, 98, 119, 124 v., 

127 V., 133, 136, 141, 169, 174, 193, 

199 V., 215 vv., 225, 228 v., 243, 247, 

249 V., 256, 295, 326, 336. 
Maria Magdalena: 84, 89, 158, 208, 

220, 227, 279. 
Martelaren: 108, 260, 271. 
Melchizedek: 88, 221. 
Memoriseeren : 339 v. 
Meruia: 21.3, 250. 
Methode: 312-343, 346. 
Michaël Franciscus ab Insulis, Spccu- 

lum sermonum: 14, 98, 172. 
Mis : 126, 155, 238, 271, 276, 284, 289 v. , 

305 vv., 310 V., 334. 
Mode: 36, 71. 
Moll (W.) : 1, 120, 236. 
Mozes: 210 v., 224. . 
Muurschilderingen: 334, 336 vv., 345. 

N. 

Naiiman: 219. 

Natuurgebod: 120, 210. 

Nederdaling ter helle: 186, 188, 194, 

212, 225 V., 342. 
Nicolaas van Naarden. — Zie Epo. 
Nider (Johannes), Praeceptorium : 28, 

31, 35, 37, 45, 51 vv., 57, 250, 258. 
Nijd: 74, 78 vv., 90, 137, 141, 165, 252. 
Noach: 179, 211, 222. 
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Oliesel (laatste): 11 v., 232 v., 270, 

280, 293 vv. 
OnderwiJ8(aan8cliou weiijk): 315,333-338. 
Onkuischheid: 38, 52, 72 vv., 82, 165, 

24,5, 248, 253, 284, 297. 
Ontvangeois van Jezus: 172, 174,188, 

102 V. 
Oordeel : 111, 116, 185, 188, 195, 235 vv., 

239-250. 
Ootmoed: 70, 119, 171. 
Opneming der stof : 338 - 343. 
Opstanding van Christus: 42, 186, 188, 

215, 226 V., 259. 
Opstanding der dooden: 181,235,237, 

239, 245 vv., 251. 



Paschen : 75 v. 

Paulus: 85, 89, 128, 158. 

Paus: 184, 195, 266, 299 vv. 

Penitentie: 154, 277 — 287. 

Petrus: 84, 158, 186, 208. 

(Petrus d'Ailli), Libellus sojcramcntalU : 

Pietas: 105. [149, 165. 

Piiatus: 38, 49. 

Plaatsen (heilige): 18, 35, 45. 

Plagen (De tien): 23, 27 v. 

Poena sensus et damni: 237, 253v. 

Praecepta evangelica: 120. 

Predestinatie: 38, 133, 193, 207 v. 

Prediking: 82, 124, 137, 311, 318, 

342, 345. 
Probst, Geschichte der kath. Kat.: 2, 

16, 180, 188. 
Processie: 236, 338. 
Prudentius, Ilistorianim tituli: 182. 
Psalmen: 129 v., 174 vv. 
Psalterium Mariae: 131. 



Quadragesima: 76, 301, 305, 307 
Quatertemper: 282, 305, 307. 



Raadgevingen : 93 v., 1 1 7 - 120. 



Rozenkrans: 126, 131, 168 v. 

Ruusbroec: 98, 10(3, 186, 190, 235, 
269, 28^, 293. 

Ruusbroec , Van den kerstenen gkclovcn: 
182, 190, 193—196, 200 v., 237, 247, 
250-254, 256, 258 v., 272. 

S. 

Sacramenten : 45, 63, 155, 188, 196, 210, 
224, 249, 262-299, 303, 306, 319. 

Sacrainenten ( Van de Seven) : 20, 56, 
65, 85 vv., 91, 202, 266, 273, 281, 
286, 292, 299— 302, 322, 328 V., 333. 

Satisfactie. — Zie Boete. 

Schepping: 143, 181, 188, 191 v., 200, 
202-206, 274, 320, 336. 

School: 43, 289, 311, 314 vv., 317, 
327 V., 339. 

Scutdorpe (Herman van Steen van), 
Sermones: 74, 76 v., 90, 145 v., 148, 
150-154, 159, 164, 166 v., 209. 

Sermones quaitMr novissimorum : 14, 68, 
235, 258, 2m. 

Servatius Aedicöllius, Oratio dominica 
comp. schol. ilL: 125, 137, 140 vv., 
325 V. 

Sielentrocst, — Zie IVoest. 

Swlom en (iomorra: 52, 91, 251. 

Souter(Onser lieven vrouwen): 131,168v. 

Speculum hum. nalv.: 53, 60, 66 v., 98, 
105 vv., 119, 128, 134, 136, 169, 182, 
198 V., 202,204-207,213—230,236, 
238, 251, 253, 255, 257 vv., 322, 341. 

Spiegel der biecht : 12, 19, 34, 38 v., 
47, 51, 58, 63, 70 v., 73—76, 80, 
82, 84 vv., 89, 109, 117, 232,270 v., 
277, 282, 336. — Zie ook Boec van 
der biechten. 

Spiegel der Souden: 11, 197. 

Spieghel des kersten ghehefs : 10, 23, 38, 
52, 55, 59, 70, 72, 81, 92 v., 95, 99, 
103, 107, 109, 111 V., 118-122, 138 v., 
158, 185 vv., 192 v., 197, 201, 272, 
279, 288 vv., 292 vv., 307 v., 325. 

Statuta Leodiensia: 56, 272, 275, 277, 
282, 302. 

Statuta Trajcctina: 301 v. 

Stof: 1—6, 92, 230, 321 v., 344 v. 

Snmmc (Des Coninx) : 22, 34, 46, 74, 76, 
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105 V., 122, 131, 140, 142, 188, 190, 
323 vv. 
Snrgant: 5, 18(5, 105. 



Taal (land- en kerktaal): 124, 120— 

132, 310. 
Tabula fidei chriatianne: 21 v., 41, 98, 

110, 118, 140, 152, 103, 105, 211, 

251, 254, 340. 
Tafel def kerM, leuens: 17, 22, 31, 77, 

98, 109, 110, 118, 121, 108, 185, 

315 V., 339 V. 
Ta/ereelen m. A. Ln^en v, Jesiis: 218-228, 

230, 257. 
Teekenen (De vijftien) : 237,239,243- 

240, 249. 
Thomas (de apostel): 180, 227. 
Thomas van Aqnino : O, 00, 80, 90, 188. 
Thomas, De artic.Jidei: 183, 189 v., 312. 
Thomas , De sacramentiH : 254, 258, 

207 vv., 272 vv., 270, 278, 288, 

292, 294 vv. 
Tienden: 47, 300 v. 
Tijdperken der wereld: 07, 211 v. 
Tinbergen , Dea Con. Summe, Inleiding : 

23, 31. 
Tobit: 93, 113, 299. 
Toorn: 74 v., 211. 
Traagheid: 15, 38, 74, 77, 80—82, 89, 

211, 251, 323. 
Transsubstantiatie: 224, 292 v. 
Troest (Der Stelen) : 13 v., 17, 20, 37 v., 

41, 45—48, 50, 52—50, 01, 03, 98, 

105, 124 V., 127, 130-130, 198, 

209, 221, 229 v., 239—243, 202, 

290, 303, 310, 332, 335 v. 
Typologie: 210, 214—229, 230, 320 v., 

330, 340. 



Uitersten (De vier): 4, 109, 182, 209, 
229-201, 33(), 340. 



V. 



Vader (Onze): 21, 45, 123, 120 v., 
130—133, 130-109, 190, 283, 324 v. 



Vagevuur: 11, 48, 53, 94, 159, 103, 

105, 194, 231, 230-239, 274. 
Val: 71, 79, 182, 191, 203, 200 vv., 330. 
Vasten: 39, 47, 70, 82, 120, 238, 275, 

284 V., 290 V., 300 vv., 320. 
Verclaringe(Lyeflike): 177, 193, 195,197. 
Verzoeking van Christus: 102,212,219 v. 
Viexmont, Methodus confesaionis: 95, 

102, 139, 143, 152, 155, 103, 178, 

315, 317, 340. 
Vigiliën: 134, 305, 307 v. 
Vives: 130 v., 149, 150, 100. 
Vooys (De), Middelned. legenden en 

exempelen: 335. 
Vormsel : 103 v., 209, 273, 275 vv., 302. 
Vreeze: 70, 107 'v., 140. 
Vreugden van Maria: 130, 213, 340 v. 
Vruchten desGeestes: 9^3,1 17,120 v.,293. 

W. 

Waalkes (Van Borssum). — Zie Marcus 
van der Lindouwe. 

Wanhoop: 89, 104, 234. 

Wech van Salicheü: O, 8, 10, 23, 30, 
53, 00, 05, 09, 93 v., 97 v., 100, 
102-107, 109—112, 115 V., 118,121, 
127, 131, 137, 191, 200, 202 V., 200, 
208, 230 V., 234, 237, 244 vv., 248 vv., 
252, 255, 257 v., 200, 202, 279, 284 v. 
324 V. 

Weeën van Maria: 130, 213, 340 v. 

Werken van barmhartigheid : 48, 04, 72, 
79, 93 V., 113-117, 120, 249, 284, 3()(). 
322 V. 

Wessel Gansfort: 41, 120, 128, 155. 

Wet (oud-test.): 24, 228, 321. 

Wijding: 209, 295 v. 

Woeker: 55 v., 90. 

Wonden van Jezus: 133, 201, 340. 



Zaligsprekingen: 92 vv., 99, 109—113. 

120, 140, 324 V. 
Zezschwitz (Von) : System der Katechetik: 

3, 9, 22, 31, 33, 92, 98, 200, 204, 

307, 333. 
Ziel: 204, 252, 257. 
Zieleweging: 23» i, 247. 
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Zielmissen: 54, 226, 238. I 

Zinnen (De vijf): 12 v., 73, 252, 256, i 
9 , 94. I 

Zomle: 7—18, 59, 256, 2^5. , 

Zoniie (dadelijke): 8 v., 237. 
Zonde (vergeeflijke): 9 vv., 29, 40, 77, ! 

127, 162, 23(1 V., 2a\ 274, 282 v., \ 

2S7» 295. 
Zonden van hart, mond en hand : 1.3 vv., i 



.30, 49, 58, 69, 78, 89, 249, 278, 

322. 
Zonden (vreerade) : 15 vv., 49 v., .53, 83. 
Zonden tegen den H. Geest: .39, 77 v., 

vS4— 90, 141, 3-22 v. 
Zonden (tmnatnurlijke, stomme) : 52, 

91 V., .300, 318. 
Zonden der tong: 57, 76 vv., 84, 294. 
Zonden (roej^ende) : 77, 90 vv. 



CORRIGENDA. 

W. 4, regel 1 van onder ,<taat: iTheliKifs — Ut.<: Gheloefew 

W. 24, t>vft/ omftT hii: S. Du en #el>te niet **s»en vabcbe jdieinnch. 

W. 25, re^l 1 van U^ven staat: S — Ut-it: H, 

bt- 74, nvHH 2 rivü b*j: Zie vx>k boven bl. 5.3. 

W. lt)S, n^sjel 10 van ouder .<t4u\f: de eerste — /«f.*- tien eerstee. 

W. 11» K rv«el 3 vnn omWr s/tuif.- m^^n^-hen — W.*: tuensdi. 

W. 1»^». n*.M>t 5 r.v-; bif: Zie U^ven bl. 12^. 

bl. 2.>S. re%:^4 1 van U>ven .^r.i.*;: iV^ei het — •>»'.<: *fciet het het- 

bl. "^aI, rv^^et 7 vau otH^Mr <ƒ,•,•./: ^vtie — Ue-^: a«*^ïe. 
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